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Ce livre est surtout urie etude philologiquo.yL’objet prin- 
cipal queje nrj propose est rinterpretation des hjmnes du 
/?ig- Veda. Apres les travaux de rapprochement des differents 
emplois de chaque mot, d’ou sent sortis, et la partie ve- 
dique du dictionnaire Sanskrit de Petersbourg, due a M. Roth, 
et V index verhorum complet que M. Grassmann a public sous 
le titre do Wmrlerhuch des Veda ^ j’ai pense qu'un tra- 
vail de rapprochement des diflerentes formes de chaque 
dee pourrait contribucr a son tour a la solution d’une 
partie des difficultes, les unesreconnues, les autres esquivees 
plutot quo resolues, que preseiite encore Fexegese du plus 
ancien monument de la litterature indienne. J’ai done en- 
trepris de donner au public uno sorte AUndex rermn, ou 
mieux d'index « des idees » du /fig-Veda. 

L’ordre d’uri tel index iie pouvait guereetre, comme celui 
d’un index verborurn, un ordre alphabet! que. J’aurais d’ailleurs 
mal rernpli Fobjet que j'assignais a ce travail en me conten- 
tant de rapprocher toutes les formes d’une meme idee. 11 
fallait, pour achover de preciscr chacune des diflerentes idees 
et la nndtre dans tout son jour, la rapprocher des idees ana- 
logues, Fopposer a Foccasion a des idees contraires, en un 
mot pousser jusqu’au bout la synlhcse traits epars k 
travers les hymnes vediques. C’est ainsi que Yindex projote 
est devenu un expose method ique de la Heligion vedique 
d'apres les hymnes da Wiy-Veda, 

Mais mon livre, en prenant ce titre, n’a pas change d’objet. 
J’insiste sur la pensee d’un index, et d un index coricu avant 
tout comme un nouvel instrument d^exegesepour Fintolligence 
du texto memo des hymnes. Elle expliqueet, je Fespere, jus- 
tifie la forme, Fesprit, les limites de ce travail. 

BfiRfiAiGN’E, Religion vedtgue. a 
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La « forme » est a peu pres celle d’une mosaique faite de 
menus fragments du texte des hymnes rapproches et ajustes 
de maniere a composer un tableau d’ ensemble. Les citations 
et les renvois ' sont multiplies, quelquefois peut-4tre au de- 
triment de la nettete, et en tout cas de la marche rapide de 
I’exposition, mais Ic plus souvent, je I’espere, au profit de 
I’intelligence des texte.s memes, dont le sens, fut-il clair 
par lui-meme, pent presque toujours etre precise encore par 
la comparaison. 

En revanche, j’ai generalement evite la polemiquc, du 
moins, et c’etait mon droit, ce semble, dans un travail de 
synthese embrassant le /tig-Veda tout entier, centre les 
auteurs de simples traductions ou de monographies. Or, les 
seals travaux de synthese a la fois coraplets et de premiere 
main sur ce monument, a part le volume V des Sanscrit 
Texts de M. Muir, precieux repueil de faits rassembles en 
dehors de tout esprit de systeme, et par suite olfrant peu de 
prisealapolemiquG, sont les travaux des lexicographes. Je ne 
prendrai done guere a partie queMM. Roth et Grassmann, et 
cela a propos de la determination du sens m6me des mots. 

L’ « esprit » de ce livre est la systematisation, lapoursuite 
de toutes les analogies, la recherche de toutes les formes 
probables ou seulement possibles de chaque idee. Tran- 
chons le mot, et prevenons une critique generale qu’on 
pourra lui adresser : dans cettc recherche, dans cette pour- 
suite des analogies, je paraitrai souvent craindre moins de 
depasser le but que do ne pas I’atteindre. C’est que je ne 
pretends, ni dormer le tableau definitif d’uno religion dont le 
principal monument offre encore tant de difflcultes d’inter- 
pretation, ni faire oeuvre de critique impeccable en nccitant 
que les passages parfaitement clairs, puisque mon principal 
objet est au contraire de presenter des solutions, ou tout au 
moins des suggestions pour I’explication des passages obscurs. 

D’uu autre cote, dans le rapprochement des textes, j’ai le 
plus souvent neglige les distinctions chronologiques. A cette 


1. Les hymnes Vdlakhilya sont comptes A part, comme dans la premiere 
edition de M. Aufrecht mr laquelle j’avais fait le depouillement des textes. 
J’ai dii renonoer, faute de caractercs speciaux, uaccentuer les mots Sanskrits: 
mais j’ai distingue ces mots comme oxytons, paroxytous, etc., toutes les fois 
qu’il y avail utilite a le faire. La transcription est des plus simples. Toutes 
les lettres qui devraient etre pourvues de signes diacritiques sont distinguees 
par ralternance des caracteres romains et des caracteres italiques. 
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nouvelle critique qu’on pourra m’adresser je ferai d’avance 
une reponse analogue. Je n’entends, ni retracer ie develop- 
pement historique de la religion vedique d’aprl^s dea hymnes 
dontla chronologie devra 4tre determinee uniquement par 
des raisons intrinseques, et ne pourrait, selonmoi, Tdtre que 
pr^maturemeiit dans I’etat actuel de Texegeso pliilologique, 
ni me priver des lumieres que pent apporter a cette exegese 
la comparaison de passages empruntes a des hymnes d’e- 
poques peut-(Hre fort differentes. L’cnscmblc de ces compa- 
raisons aura precisement pour resultat de prouver qu’il n’y a 
pas eu entre les plus anciens etles plus modernes des hymnes 
du-iRig-Veda, quels que soient ceux qui doivent etre effecti- 
vement ranges dans Tune ou dans I’autre de ces deux catego- 
ries, une transformation telle de la religion vddique, que les 
hymnes les plus modernes no puissent plus servir de com- 
mentaire aux plus anciens. Tout au plus peut-on dire que 
quelquefois ceux-ci contiennent sculenient le germe dont 
ceux-la nous inontrent le complet developpement. 

C’est en cet etat de developpement complet, et comme un 
systems acheve de toutes pieces, que la religion vedique est 
presentee dans mon livre. A-t-elle eu, on elfet, cette forme 
complete et achevee a un moment donue de son existence, 
et dans la conscience de I’un quelconque de ses ministres? 
Je n’avance ricn do tel, et c’ost a un tout autre point de vue 
que jeme place pour justifier la systematisation qui est, je le 
repete, I’esprit de mon travail. On ne contests pas au criti- 
que d’une ceuvre litteraire ou d’une a*uvre d’art le droit de 
rechercher les lois que la pensee de I’ecrivain ou del’artiste 
a suivies, d’une maniere plus ou moins consciente, dans 
la conception et dans Texecution do son ouvrage. On 
ne pent davantage, ce me semble, contester au mythologue 
le droit de rechercher les lois qu’a suivies egalcment d’une 
maniere plus ou moins consciente la pensee des createurs et 
des premiers interpretes d’une mythologie. L’ordre que 
j’adopte pour le classement des idees vediques est dans 
ces idees mdmes, s’il n’a pas etc, du moins avec le degre dc 
perfection et d’achevement qu’il presente ici, dans I’esprit 
des auteurs des hymnes.JPlus tard vieiidra le temps, et je ne 
renonce pas acontribuer uh jour pour ma part a cette ceuvre, 
de chercher a restituer I'ordre historique du developpement de 
la religion vedique. Mais il faut avant tout s’entendre sur le 
caractere essentiel qu’a presente cotte religion d(Vs son ori- 
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gine, pour avoir quel quo chance de s’entendre ensuite dans 
le classement chronologique des hymnes et des idees qui y 
sont exprimees.'Si I’ordre suivi dans mon index des idees cst, 
comme je le efo'is, le mieux approprie a son principal objet, 
qui est d’^clairer les textes mernes par la comparaison et la 
coordination, il est par cela memo justifie. 

Quant aux « limites » de ce travail, ce sont celles du re- 
cueil m6me du /iig-Veda. Ces limites auraient ete evidem- 
ment trop etroites pour un travail oil Ton se serait propose 
uniquernent de tracer un tableau de la religion vedique. Mais 
on no fait guere d'index que d’un soul ouvrage. Un travail 
de ce genre, pour dtre coraplet dans ses details ', doit etre 
restreint dans son etendue. 

Tel qu’il est pourtant, compose de fragments de textes rap- 
proches dans un esprit evident et avoue de systematisation 
et empruntes aux seuls hymnes du /iig-Veda, ce livre pre- 
sentera, je I’espere, une image assez fidele do la religion ve- 
dique. Cette image sera notablement differente de celle qu’en 
presente par exempie la traduction complete du /iig-Veda de 
M. Grassmann, qui pout etre consideree comme Ic couronne- 
ment du travail d’exegese commence par M. Roth et continue 
dans le memo esprit par M. Grassmann lui-meme Aver- 
tissons-en tout de suite le lecteur : elle lui paraitra sans 
doute moins seduisante, et sera en tout cas beaucoup moins 
simple. 

En deux mots, voici le principe du diflerend. MM. Roth et 
Grassmann ne craignent pas, pour simplifier le sens des hym- 
nes, de compliquer souvent le vocabulaire '• : j'essaie au 

L Bifni euteudu, iiii index des iddus no pent otro oompiota ia maniero d'nii 
index des mots, d’ai fait on sorio quo colui-ci lo IVU flans la inesure (^uo coia- 
porte la d(dicatt‘Sso irnno i>areillo tarho. Jnutilc do diiv quo le dopouilloniont 
tics hymnes a eto d'ai iiiemc rocammenco plusieur.s fois co ddpouilJo- 

ment. MaUieurouaoment le travail de redaction, eniro[)ris depui.s plusiours 
annees, a ete diflereiitos loi.s et longteuips interromjni. U on a ete do nionie 
de i’impre.ssion, commericee d'ailleurs avaiit que la reflaciion do toutes los 
parties fut acliovee. J aurais certainement pu, en travaillant dans de meil- 
leures conditions, rendre cotie ipuldicaiion moins imjiariaite, Fautc do plus do 
loisirs et de suite dans Is travail de redaction et de correction des eprouves, 
elle poiirra me faire moins ddiounour suns que Tutilite qu’eUe pouvait offrir 
pourle progresdes «itudes vediques on soit seusiblement diminue. C/est ce qui 
m'a decide a ne pas rajourner indelininient. 

2. Elle le sera plus tnicore de celle tlout on pourrait trouver les traits dis> 
semines dans les travaux inytbologiques de M. Max Midler. Mais il est en- 
tendii que je ue bus de polemiqiie que contre los deux loxicograplies. 

8. La querelle entre cux et moi portera le plus souvent sur riiypothese d 
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contraire de retablir la simplicite dans le vocabulaire en 
admettant la complexite dans las ideas, Je ne recule pas 
inline devant une idee bizarre, quand mes prddecessedrs me 
paraissent ne I’avoir eviteo qu’en faisant violence aux mots. 
Mais bien entendu je ne tiens compte de cette idee dans le 
systeme que je cherche a restitucr, quo lorsque je I’ai re- 
trouvee plusieurs fois sous dcs formes differentcs et quo la 
comparaison de plusieurs passages a, selon la methodo rigou- 


homonyme ou sur la multiplication ties sens d'un irieme terme, deux expe- 
dients auquel MM. Itoth ot Grassmann se croient trop souvent foree.s d'jivoir 
recoiirs, faute (ravoii* recon nu le degre de complication que la religion vedi- 
que preseute dans la plupart des hymnes, et particulierement riniportance 
qu’y jouent lo.s speculations liturgiques. Sans inanquer A la reconnaissance 
et au respect tins au fondateur de Texegese vediqne, et a, cet autre savant, 
son digne continuateur, si cruellement enleve par une mort premaluree, qui 
lui a laisse le temps d-achever son teuvre, mais non celui d'en recueillir tout 
riioiineur, qu’il mo soil permis de preciser ici par deux exemples, oil Tcr- 
reur do Tim et do l*autro estevidenic, Jes critiques qtie je viens de lormuler. 
Je les ai deja cites ail leur.s {lietyue m7a/z/.c, 1875, vol. II, p. 373 note 3); mais bien 
que j'aio le choix enfre un grand nomhre d'exemples analogues qu’on trou- 
vera tiissemines dans ce livre, ta^ seroiit encore ctMix ia quo je r»q)rotluirai 
ici, parce tiu'il men est guere de plus frappants. — Le rnot t/ar « [)orte » 
t'aU au genitif singular t/wrtdi (oxNton) et it raccusatir plurifd duroh (paroxy- 
Ion). deux formes .se rencontrenl dans deux passages oiielles out embar- 
rasso M. Grassmann. Otyit pour expliqiier la premiere, au vers I, 53, % 
M. Roth avail suppose un mot dura (oxyton), dont il ne trouvalt pas tPiiu- 
treexemple, avec le sens d« « donneur », proprernent k'rsc/ilirs'Sf?r. M, Grass- 
maun a admis cette hyiioihese, et y a ajouiecelle d’un second mot dura, (pa- 
roxyton', tout au.s.si iiK'onnii, ft auquel il attiilme le rnerne sens, pour expli- 
quer le vers VI, 35, 5. Gr les deux forme.s s’ex|)li(|ueiit parfaitenient, Tune 
comrne io genitif, i’autre comme racciisatif du mot t/ar « porte)>. Dans le 
prcmiiir passage, Indra est appele le maitre puissant « de la porte du che- 
val, de la porte de la vm-he, df* la porte du ble (-t de la ricliesse comme 
ailleurs il est dit d’Agni (pi’il ouvre les portes de la ricliesse en generai, I, G8, 
10. Dans le second, si Lon pretnl le verl>e'(;G/i7n/.y//e au sens moyen, au lieu de 
le prendre an sens jiassif, on voittju’il est. dit d’ Indra, si sonveiit, accompagne 
de chantres, et accomplissant lui-nnnvie ses exploits au moyen de I’hymne, qiihl 
dischantc les portes, (ju’il ouvre les portes pat* le chant. — Passons a riiiterpre- 
tatioii donnee du mot ui/> par MM. Roth et Grassmann. Ni Pun ni Tautre n'ont 
pumeconnaitre entierement (e rapport etroiti^ui existe, pour le senscornrne pour 
Letyinologie, entre ce in<»t vip el h‘ imjt idprft <* )u*etre », projirement « ins- 
pire 11 , ou le mot vipas {dans les conqioses ripar-nii^ vipn-dlid}^ a inspiration)) 
ou « hymne, priere » (cf. repatc mnti, de Soma, IX, 71, 3, et d'Agni, X, 11, 
G, c'est-a-dire des pretres, des « inspires v» par excellence). MaU ils out cru 
devoir en outre, pour rinterjnetution de divers pas.sages, tirer de la signili- 
cation radicale « trembler, vibrer >>, h?s sens de, « branebe )>, de « baguette 
faisant partie du tamis a [U’e.sser le Soma », et enlin de « fleohe ». Or run des 
sens suggeres par ia comparaison des mots vipra et vipaa suflit parfaite- 
ment a Lexplication de tons ces passages, non pas le sens d’ « inspire »> ou 
de « pretre », mais celui d' « inspiration ou d’ « hymne, priere ». De ces 
deux sens, M. K. n’avait reconnu quo le premier. Or, j’adraettrai qu'au ver.s 
7 de riiynine III, 3^ Topposition de devthxdm nous invite a prendre vipdrn au 
sens concret, et qu’au vers 1 du inerae hymne, il est nature! de I’interpreteir 



reuseraent suivie dans tout ce travail, confirme I’interprdta- 
tion naturellement indiqu6e parle sens ordinaire des termes. 

C’est en procedant ainsi, c’est en me laissant instruire 
par les mots, au lieu de les plier aux exigences d’une simpli- 
cite voulue, que j’ai ete conduit a tracer de la religion ve- 
dique un tableau dont je vais d’avance, pour la commodite 
du lecteur, esquissor les principaux traits. 


de merue. Mais je no puis oroiro, avec MM. R. et Or. qu'il soit au vers V, 
68, t, un adjeclir employe comme cpithete do. gird. M est la coiistruit en ap- 
position avtic ce mot, et y a, comme au vers X, Ul, 3 (oil M. Or. ne main- 
tient le sens de pretre que par I’hypothese d’niie accentuation fautive), et 
dans I'expressiou vip(h\ijyotimsh.i., Ill, 10, 5 (cf. les prieres brillantes, ci-des- 
sous, p. le sens tie priere oud’hymne. Ce dernier sensest admisdurestepar 
M.Gr. pourle vers VI, 49, 12, oil les ??/;?//h sont les hyrnnes decelui qui est « elo- 
quent et oil il est dilYicile do comprcndre comment M. R. pent introduire son 
sens de ubaguette ». — M. Or. arenonce pour plusieurs passages encore aux sens 
imagintis ])ar M. K. Go va. voir qu'il aurait pu les abandontier complete- 
ment. Etd’abord, s’il renonce au sens de « baguette dii tamis » pour les 
vers IX, 3, 2 et VIII, t>, 7, oii je substituerai*s d’ailleurs le sens d’ a hymne > 
ou flf priere » a celni de k pretre », puurquoi lo garde-t-il aux vers IX, 22, 3 
et IX, 99, 1 ? Le premier ne s’expIi(iuo-t-iI pas par les ])assages qui nous mou- 
trent le Soma puri lie par la priere, IX, 90,15; 113, 5, cf. 43, 3 (cf. d’ail- 
leurs, dans le vers IX, 22, 3 lui-meme, le mot vipaccitdh)^ et le second, 
mieux encore, }»ar la comparaisou de la formule dyrc vdcah, IX, 100, 10 (cl, 
{igre isindhuudyn., IX, SO, 12), et de rexju*ession vdro agriyaXx^ IX, 7,3, evidem- 
menl equivalenteaux formules vipdm ngre et vipdm agresitu, Vlil,6,7 ? On sera 
sans doute peu dispose mainteuant areteriir pour le seal vers IX, OO, 12 Ic sens 
do « baguette du tamis », et si Ton remar<|Uo de plus que le mot vipd y est 
rapprociie de dhdrayd comme Test au vers IX, 10, \ le mot gird, ou n’hesi- 
tera guere a I’iuterpreter dans lo sens d* « liymuo ». Le passage pent sigiii- 
/ier par exemple « brillant avec cette priere-ci et avec cette priere- la » : les 
deux prieres paraissent etre d’ailleurs cellos de la terre et du cieL — M. Or, 
admet dans son Lexiquo, au ver.s Mil, 52, 7, le sens d’ « hymne >> (qu'il 
abandoune, il est vrai, ])OTir celui de « lleche » dans sa traduction), et au vers 
VIII, 1, 4, le sens de « pretre », auquel Je substituerais celui d' u hymne ». 
Si I'on remarquc que dans ces deux vers, il s'agit ties hynmos de Yari, c'est- 
d-dire (contrairement a ^interpretation (luc M, Or., dans sa traduction, con- 
serve pour le vers VIII, 1, G do Pennemi, du sacriticaleur rival, on verra que 
ce dernier sens doit etre etendu encore au vers IV, 4.S, I (oii le mot na est 
negatif, ct. X, 22,5), coucernant le meme sujet (cf. encore VIII, 54, 9, aryo 
mpaccUah). — Le sens de braiiche » a etc suggere a MM. R. et Or. paries 
vers VI, 44, 0 et Mil, 19, 33, Or il faut remarquer (raboivl que ces ileux pas- 
sages n'ont rien de coramun. On trouve bien dans I’un et dans Lautre Lidee 
de « Imauche », suggeree daus celui-la par le verbe vi rohimti^ ft»rmellement 
exprimee dans celui-ci par le mot vaydh. Mais dans ce deniier, le mot vaydh 
appartieiit au premier hemistiche, « O Agni, toi qui es (comme uii tronc) sur 
lequel les autres feux croissent comme des branches », et ridee exprimee par 
le second hemistiche n’a aiicun rapport avec celie du premier. Le verbe ni 
yu (pLon y rencontre ivayant pris le sens de « s’emparer de » ou plutot de 
« diriger a son gre » que par une nielaphore tiree de Tart de conduire les 
chars, et signitiant propremeut « atteler » (cf, niyut u attelage »), Ja methode 
d’iaterpretatioa qui consiste a multiplier les signitications d'un m^me mot 
pour simplifier le sens des forroules vediques, aurait dd plutot suggerer Ja 
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La mythologie des ^ryas vediques est dtroitement lie© a- 
leur culte, et ces deux aspects de leur religion doivent dtre- 
etudies simultanement. 

Le sacrifice vedique, par les rites m^mes qui le constituent, 
ou tout au moins par la plupart des forraules ou ces rites sont 


a MM. R. et Gr., pour Taccusatif pluriel vipah, le sens de t chevaux qu'ils 
auraient pu deduire, avec autaut de vraisemblance que ceux de « bran- 
ches I) ou de u ilfeches, » de Tidee radicale de a mobilite ». liU vei’ite est que 
notre mot y dcsigne les « prieres » ou les « hymnos » avec allusio?i k des 
chevaux, k dos attelages. Nous verrons en eirct que rassimilatiori des priferes 
ades attclaj^esestune desidees les plus larnilieres aux poetes vtbliques. Ilsuffira 
quant a present de citer le vers VL 35, 3 ou sc trouvent a la fois le substan- 
tif niyut et leverbe 7ii yu. Dans !e second hemislicbe de notre vers VIII, 19, 
33, le preire se vaute,cn honorant Agni, u d’atteler les richesses des hommes 
comme ses hyrnnes v>, c Vst‘i\-dire de s’en rendro inailre comme il est lo 
maitre des hymnes (]u’il dirige la maniere irattehiges. Deux coniparaisons 
sont exprimees, ou plutot, le terrae iuterraediaire etant supprimd, suggereos 
d’un coup, celle dos richesses a des atteiages, celle des attelages k dos 
pri^sres. Le terme intormediaire est d’ailleurs suggere lui-in^me par le vfirbe 
ni iju. — Or, la memo figure, et e'est \k le seul trait do ressemblanco des deux 
passages, se retrouve au vers VI, U, G.L’idee dos « branches)) y est, non pas 
exprimee, mais sug-geree par lo verbo vi ruh « so raniifier )) dans la formule 
c Indra, dont los faveurs sont comme les prieres, vipnh, quand dies serami- 
fient ». Ainsi ce passage qui, aux yeux de MM. R. et Gr., cHablissait 
avec evidence lesens de « bramdies », contient simploment une allusion a la 
comparaison des prieres des dilTorents sacrificatours, VIII,5, 10, a dos branches 
qui se separent, VII, 43, 1 (cf. VMl, i3, 6, (jf. encore 11, 5, 4, et aussi VIII, 13, 
17, et plus tard, les dilTereutos {u\khd des Vedas). La double comparaison forme 
ici d'ailleurs uu sens interossaiit : les favours d'Indra se ramitioat pour re- 
pondre a la ramification dos prieres: en d’aiitres termes, Indra exauce les 
prieres de tous les sacriflcateurs. ~ Re.ste le passage qui paraissait oflrir iin 
argument non moins triomphant en favour du sens de « deche », e'est-a-dire 
le vers X, 99, 0. Quand nous aurons vu la prierc ooiuparee a une lame de 
fer qu'on aiguise, VI, 47, 10, quand nous aurons de plus developpe Tidee de 
Teflicacite toute-puissante de la priere, consideroe comme Tarme des dieux, 
aussi bien que comme un moyen d’actioii en quclque sorte magique do 
rhomme sur la diviriite, on ne s'etonnora plus quo Trila, ce dieu tout, par- 
ticuHhrementconsider6 comme un sacrificateur, comme un preparateurduSorna 
cdleste, se serve, pour frapper le sanglier, c'ost-a-dire le demon, (Dune 
« priere k pointe de fer », X, 99, 6, ou simplement fl'une priere «t ferroe 
aceree (cf. udcuh... jyotiragrdh., VII, 101, I, gira^ v.an(Mgrd\i^\ , 41, 14, u ])a- 
roles, chants brillants »), c/ost-a-dire en somme, d’une priere tenant lieu de 
fer. Cette substitution au sens veritable d'un mot du sens qu’il suggere a 
cote du sien propre est frequente chez M. K. et Gr. Or on voit que Tefl'et de 
cette substitution peutetre, non-seulement d'alterer le tour de la pensee ve- 
dique, mais d’enlever aux formules mythologiques leur signification la plus 
int^essaxxte. 



;^4.crits, nous apparait d’abofd comme une imitation de cer- 
tains ph^nomenes celestes; 

Les ph^nomenes dbnt. il s’agit peuvent se ramener a deux 
groupes ; ceux qui accompagnent le lever du soleil, et quej’ap- 
pellerai phenomenes solaires, ceux qui accompagnent apres une 
longue secheresse la chute de lapluie, et quej’appellerai pheno- 
menes meteorologiques. Dans I’un et I’autre groupe, la raytho- 
logie vedique distingue des elements mMes et des elements 
femelles.L’elemcnt male est, dans les phenomenes solaires, le 
soleil lui-meme, danslesphenomenes meteorologiques, Teclair. 
Les elements fernolles correspondants sontl’aurore etla nue, 
ou, avec intervention de Tirlee de pluralite qui est volontiers liee 
,a cello du sexe feminin, les aurores et les eaux. Ces divers 
elements sont susceptibles de representations diverses qui 
constituent I’anthropomorphisme et le zoomorphisrae mytho- 
logiques. 

Les figures d’animaux les plus trequentes sont, pour les 
mMes, I’oiseau, lecheval, aile ou non, le tauroau etle veau; 
pour les femelles, la cavale et surtout la vache. Entre les etres 
^ des deux sexes s’etablissent, soit sous leur forme humainc, 
soit sous leurs formes animales, des rapports mythiques re- 
presentant les relations supposees des elements entre eux. La 
concomitance, I’anteriorite, la posteriorite des phenomenes 
trouve son expression dans I’union sexiielle ou la parente 
collaterale, dans la paternite ou la maternite, dans la filiation 
des etres mythologiques. Ces rapports peuvent d’ailleurs se 
confondre ou se renverscr selon les points de^vue divers ou 
multiples sous lesquels ils sont envisages. De ia les incestes 
du frere et de la somr, du pere et de la filks. De la encore ces 
paradoxes, auxquels les auteurs des hymnes prennent une 
sorte de plaisir enfantin, « La fille a enfante son pere », « Le 
fils a engendre ses meres », et qui s'expliqueiit par le fait 
que le soleil a ete considere, tautdt comme le fils, tantdt 
comme le pere de I'anrore, ou que les eaux du ciel out passe, 
tantdt pour les meres de I’eclair qui nait au milieu d’elles, 
tantdt pour les fllles de ce meme eclair qui les fait couler. 

Tome cette phraseologie mythique se retrouve dans la 
description des ceremonies du culte. II y a dans ces ceremo- 
nies deux moments principaux, la preparation de Tofifrande, 
et le sacrifice qui en est fait dans le feu. Arrdtons-nous d’a- 
bord a la seccnde operation. L’element male y est le feu 
lui-mdme, Agni, tandis que Telement femelle est I’oflFrande, 
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quelle <iu’elle soit, beurre, laitj ou liqueur spiritueuse du 
Soma/ Or, le feu et Toffrande sont souvent repr^efttes $ous 
lei "ffidmes formes que les Elements miles et les Elements 
femelles des phenomenes celestes, et les rapports concus 
entre ceux-ci sont dgalement etendus a ceux-la. Mais e’est 
surtout dans les formules qui decrivent la preparation de 
Toffrande par excellence, c’est-a-dire du Soma, que rintention 
de faire des rites une imitation des phenomenes celestes se 
trahit avec une entiere Evidence. Ici c’est le Soma lui-m^me 
qui joue le r61e d’element male. En effet, tandis que les of- 
frandes de beurre et de lait. corrospondant dans le sacrifice au 
beurre ct au lait des vaches celestes, c'est-a-dire a la lumiere 
de I’aurore et a I’eau de la nuee, et assimilees elles-mimes a 
des raches, sont toujourset uniquement femelles, le Soma ne 
prend accidentelleraent le memo sexe que par opposition au 
feu dans lequel il estsacrifie. Par lui-meme, ce liquids de cou- 
leur d’or, ce breuvage qui rechauffe et brule le cceur, est un 
element mile corame le feu, avec lequel il offre tant de res- 
semblance qu’on pent Fappcler un feu liquide. Les femelles 
sont, tantbtles eaux servant a humecter la plants d’oii on I’ex- 
prime, et coulant avec lui dans I’operation du pressurage, 
tantot le lait auquel on le mele pour le faire fermenter. Tout 
un livre du /?ig-Veda, le neuvieme, est compose d’hymnes ou 
cette preparation du breuvage sacre est mille fois decrite 
dans des formules qui conviendraient tout aussi bien a la., 
description mythique des phenomenes de Forage ou du lever 
du jour. 

Il est un autr(f*brdre de femelles que les hymnes mettent en 
rapport avec le feu, et plus souvent encore avec le breuvage 
du sacrifice. Je veux parler des prieres, ces vaches mugis- 
santes qui appellent leur veau ou lui repondent. Mais ces fo- 
melles ont aussi leur prototype celeste dans les eclats du ton- 
nerre, consideres comme les mugissements des vaches de 
Forage, ou assimiles eux-mdmes a des vaches. La correspon- 
dance du rite et du phenomene n’est mSme nulle part plus 
evidente quo dans les formules qui consacrent la relation des 
prieres avec le feu etle breuvage sacre. 

J’ai parle jusqu’a present d’une imitation des phenomenes 
dans le culte. Mais pour rendre la pensee exactc des dryas 
vediques, il faut aller plus loin. Les rites sont la reproduction ' 
reelle sur la terre des actes qui s'accomplissent dans le ciel. 
Les elements du culte ne sont pas de purs symboles des 



jnents des phdnomdnes cdlestes ; Us leui' sdnt identiques en 
nature, et ils tirent comme eux leur origine du ciel.f 
La chose va de soi pour les eaux. Mais la 
I’identitd du feu terrestre et de celui qui s’allume dansTorage, 
sous la forme del’eclair, ou encore de celui qui apparait tons les 
matins d I’orient sous la forme dusoleil, n’estpas moinssolide- 
ment etahlie. C’est ce que prouvent de nombreux passages des 
hymnes. Le mythe do la descente du feu cdleste sur la terre est 
mSme commun a tous les peuples indo-europeens, comme I’a 
demontre M. Kuhn dans un livre qui passe a bon droit pour 
le vrai fondementdes dtudes de mythologie comparde, Die He ■ 
rabkunft des Feuers und des Giettertranks ^ Je ne crois pas d’ail- 
leurs qu’il on faille chercher uniquementrexplication dans le 
phenoraene terrible de la chute de la foudre. Le feu qu’on fait 
sortir du bois selon le rite antique du frottement des aranis y 
a ete introduit par la pluie qui a fait croitre ce bois, et il etait 
contenu dans la pluie eile-mdrae, comme il I’esttoujours dans 
les eaux du ciel, soit qu’il s’ymanifeste, soitqu’ilyrestecachd. 
Il y etait mdle comme le Soma Test aux eaux terrestres et au 
lait dans la preparation dubreuvagesacre. Ilyjouaitlerolede 
Soma celeste. En effet, et sur ce point les theories de M. Kuhn 
appellent, selon moi, une rectification importante, le Soma 
celeste n’est pas la pluie elle-meme, mais I’dlement igne 
renferme dans la pluie. Les deux elements, distincts sur la 
terre, du feu et du Soma, se confondent dans le ciel sous la 
forme de 1’ eclair. Ils se confondent egalement sous celle du 
soleil : car c’est seulement par une modification relativement 
tardive, quoiqu’elle soit dejaen germe dans le.ftig-Veda, que 
le mythe primitif de Soma a ete, comme tant d’autres mythes 
solaires ou mdteorologiques dans les diverses mythologies 
indo-europecnnes, transporte dans le ciel nocturne, et que le 
nom du breuvage sacre est devenu un nom de la lune. 

; La distinction du feu ot du Soma s’opere sur la terre lors- 
qU’en tombant mfiles aux eaux de la pluie, ils s’introduisent 
avec elle dans des plantes differentes, pour sortir des unes 
en etincelles et des autres en gouttes de liqueur. L’argument 
ddcisif en favour de I’identification du feu et du Soma est 
d’ailleurs, independamment des passages ou I’un et I’autre 
sent assimiles a I’eclair et au soleil, le role que le second 

1. M. Baudry en a donnd une analyse, k laquelle il a ajoute des faitg non- 
veaux, dans la Hevue </ermanu/ite, XIV, p. 3S3 et 535, XV, p. 6. 



joue oomme m^e dans l«s rites du sacriflce. U est 

mdme sur la terre le representant le plus direct du feu 
eontenu dausles eauxrdelles, puisque le feu teri*estre ne peut 
s’unir qu’a des representations des eaux, c’est-a-dire an 
fceurre et au lait. 

Ce n’est pas que I’analogie des eaux, du feu et du Soma 
n’ait fait considerer aussi ces autres elements du sacrifice, 
ainsi que les prieres, comme identiques en nature a ceux 
qui leur correspondent dans le ciel. II ne faut d’aillours pas 
perdre de vue le fait que les vaches qui donnent co lait et ce 
beurre ne font que rendre ce qu’elles ont eraprunte, en les 
buvant, aux eaux du ciel, et en les paissant, aux plantes que 
les eaux du ciel ont fait croitrc. 

Mais ce n’etaient pas settlement les Elements consti- 
tutifs du sacrifice qui etaient consideres comme descen- 
dus du ciel. Les hommes qui I’accomplissaient avaient eux- 
m^mes une origine celeste, comme le feu qu’ils allumaient. 
Ce mythe do rorigine celeste, et, pour preciser davantage, de 
I’origine ignee de la race humaiiie, est egalement, d’apres le 
livre d4ja cite, commun a tons les peuples de la race. Mais 
M. Kuhn no me parait pas avoir suffisamment mis en re- 
lief toutes les causes qui pcuveut contribuer a expliquer la 
formation du mythe, ni mdme peut-etre les plusimportantes. 
Aunombre de celles-ci, il fautmentionner I’idee, naturellement 
suggeree par le refroidisscment des cadavres, que le feu est le 
principe de la vie, puis le fait quo Thommo redemando sans 
cesse, plus ou moins directement, solon que sa uourriture est 
animale ou vegetale, aux eaux de Ja pluio considdrees 
comme renferraant le feu celeste, cet element necessaire a la 
conservation et a la transmission de I’existence. Mais, en 
dehors de ces observations quasi scientiflques, il est encore un 
point dont il faut tenir grand compte. Le feu dans lequel les 
pretres versaient I’oflFrande etaitlui-meme consid^re comme le 
veritable pr^tre par lequel lo sacrifice se consommait. Le feu 
du foyer domestique, identique d’ailleurs au feu du sacrifice, 
etait le maitre de raaison par excellence. C’est ainsi que d’an- 
ciens noms du feu, Angiras, Vasishtha, Atri, et tant d’autres, 
ont pu devenir les noms d’autant de personnages qui, tout en 
passant pour les premiers pretres et les premiers anc^tres, ont 
retenu assez fidMcment les attributs du feu pour contribuer, 
si»on a former, au moins a fixer le mythe de I'origine ign^e 
de la race humaine- Il se pourrait aussi que tel ou tel d© ces 
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chefs de famille eftt rdeliement existe, et que I’application 
qui lui aurait ete faite d’un nom du feu, en raison des attributs 
sacerdotaux qu’il partageait avec lui, eut amend pen a peu 
dans la Idgende une confusion plus ou moins complete du 
prdtre mortol et de son modele immortel. Quoi qu’il en soit, 
rassimilation au feu, ou au Soma, ce feu liquide, soit des 
ancetres de la race, soit plus generalement des anciens sa- 
crificateurs, est la forme la plus ordinaire sous laquelle se 
presente a nous, dans la rnjthologie vedique, I’idde que les 
homraes out, corame lui, le cicl pour patrie. 

Si maintenant on se dernande quelle pouvait etre la portee 
d’un sacrifice concu comme une imitation des phenomenes 
cdlestes, on y reconnaitra sans doute, sous la forme particu- 
liere d’un culte naturaliste, une de ces pratiques cousistant 
a produire en efflgie ce qu’on souhaite de voir arriver dans 
la realite, pratiques communes a la plupart des peoples pri- 
mitifs, et persistant meme souvent jusque dans un etatde ci- 
vilisation assez avance, comme celle, par exemple, que notre 
moyen kge designait par le nom d’envoutement. Le sacrifice 
vedique, regie d’ailleurs sur les hcures du jour et sur les sai- 
sons de I’annec, avait pour objet d’ assurer le rnaintien de 
I’ordre naturel du monde, scfit dans les phenomenes solaires, 
soit surtout dans les phenomenes meteorologiques dont la re- 
gularite est moiudre, ou memo de hater la production de ces 
derniers au gre des voeux de I’liomme. En d’autres termes, 
c’etait un moyen de fairetomber la pluie en realisant, pour les 
representations tcrrestres des eaux du nuage et de I’eclair, 
les conditions dans lesquelles celui-ci determine dans le ciel 
repanchement de celles-la. L’efficacite d’une telle operation 
etait du reste d’autant mieux assuree que, dans la croyance 
des dryas vediques, elle ne se reduisait pas a une imitation 
pure et simple, mais que le sacrifice etait accompli au moyen 
d'elements empruntes au ciel par des hommes qui y rappor- 
taient eux-memes leur origine. 

: L’idee d’une action directe exercee par le sacrifice sur les 
phenomenes celestes ressort clairement d’un bon nombre de 
passages des hymnes./ Elle a, ainsi que la croyance a I’origine 
celeste des instruments du culte, introduit dans la mythologie 
vedique un nouvel ordre de rapports entrelcs elements males 
et les elements femelles qui y sent representes sous les diffe- 
rentes formes enumerees plus haut. Je veux parler des 
rapports entre les elements tcrrestres et les elements celestes. 



C’est ainsi que Id male d’un monde 


s' un it aux fem eilea de 


rautre, qu'un mMe engendre, qu’une femelle enfant© pu 
npurrit son petit dans un monde autre que celui qui est soli 
propre sejour. Des relations d’amitie, des alliances s’etaMis- 
sent aussi entre les elements terrestres et celestes du mdme 
sexe. Elies produisent des couples mythiques, qui peuvent 
mdme devenir des triades par I’adjonction a la forme terres- 
trc d’un element de chacune de ses deux formes celestes, 
dans les phenomenes solaires et dans les phdnomenes me- 
teorologiques. 

L’ assimilation du sacrifice et des phenomenes cdlestes est 
plus complete encore que je ne I’ai indique jusqu’ici J Non-seu- 
lement le sacrifice est une imitation des phenomenes , mais 
les phenomenes sent eux-mdmes consideres coinme un sacri- 
flceiCette conception peut s’expliquer de diSerentes manieres. 
D’uhe part, il etait assez naturel, apres avoir rapporte au 
ciel I’origine des divers elements du sacrifice, d’y rapporter 
aussi I’institution du sacrifice lui-radme. De I’autre, I’action 
supposee du sacrifice terrestre sur les phenomenes celestes 
devait en faire attribuer la production independante dans 
le ciel a une cause analogue. II est bien entendu, d’ailleurs, 
que le sacrifice celeste se confoudait avec les phenomenes 
eux-memes, et que, par example, le feu de ce sacrifice ne pou- 
vait etre distingue do I’eclair ou du soleil. Enfin, quand les 
.dryas vediques, sans abandonner entieremont dans leurs 
rites funeraires I’usage antique de I’inhumation, lui eurent 
ccpendant substitue, dans la plupart des cas, la pratique, 
plus conforme au reste do leur religion, de I’incineration des 
cadavres, quand ils eurent pris I’habitude de confier leurs 
morts au feu qui les remportait en tourbillons de fumee dans 
cette patrie celeste d’ou ils etaient descendus coinme lui, ils 
peuplerent ainsi le ciel d’etres humains qui, apres avoir 
accompli le sacrifice pendant tout le cours de lour vie ter- 
restre, poursulvaientleur oeuvre dans le ciel, et continuaient 
a assurer le retour regulier des phenomenes, en operaut, 
non plus sur le representant terrestre du soleil et de I’eclair, 
mais sur le soleil et I’dclair eux-memes. Ces anc^tres, ces 
pitris, comme les appellent les rishis ou poetes vediques, 
avaient d’ailleurs ete reunis aux formes celestes du feu, prin- 
cipc deleur existence, par ce feu terrestre du bucher qui, en 
les conduisant au ciel, etait alle lui-meme rejoindre ses freres, 
de telle sorte qu’iei encore nous retrouvons la confusion deja 
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signalee du sacrifieateair et de rinstmment du sacriflce. A un 
autre point de vuei il estsouvent aussi tres-difficile, on mdme 
impossible, dans les fornmles relatives aux anciens sacrifi- 
cateurs, de distinguer I’ceuvre accomplie par eux dans le ciel 
de I’oeuvre qu’ils out accomplie sur la terre, les mdmes effets 
dtant attribu^s a Tune et a I’autre, ou dans cellos qui con- 
cernent ddeidement des sacrificateurs cdlestes, de distinguer 
les ancdtres divinisds des dieux proprement dits auxquels la 
mdme oeuvre est maintes ibis attribuee. 

Le nom de « dieux » vient de se rencontrer pour la premiere 
fois dans cette esquisso de la religion vedique, et en tant 
qu’applique a des dtres qui sent considdres seulement comme 
accomplissant dans le cielune oeuvre du mdme ordro que le sa- 
crifice journellement celebre par les hommes sur la terre. C’est 
qu’en effet la conception particuliere des rapports de la terre 
et du ciel que j’ai seule analysee jusqu’ici est une conception 
directement naturaliste, on les elements mdraes jouent le 
principal role.^ Les veritables dieux y sont ces eldments, au 
moins les elements mdles, c’est-a-dirci le soleil, I’eclair, ou 
mieux encore les diverses formes de I’element universcl qui 
porte, comme feu, le nom d’Agni, comme breuvage, celui de 
Soma, et dont les formes celestes sont le soleil et I’eclair. 
Agni et Soma sont rneme tour a tour le dieu unique et omni- 
present qui a sur la terre autant de sejours qu’il s’y trouve 
d’autels et de pressoirs, mais dont tous les sejours terres- 
tres s’opposent ensemble a ses deux principaux sejours ce- 
lestes, ratmosphere, theatre desphenomenesmeteorologiques, 
et le ciel proprement dit, theatre des phenomenes solaires. 
Aux trois fornies d’Agni et de Soma dans ces trois sdjours 
correspondent trois formes de la femelle; quirdunit elle-mdme 
les attributs assimilds et confondus des aurores, des eaux, 
des offrandes et des priercs , ou qui represente successive- 
ment, mais toujours sous une triple forme, correspondant, au 
moins en principe, aux trois mondes, ces divers dldments 
des phdnomeues celestes et du sacriflce. Enfln, quaud les 
divisions de I’univers sont multiplides par des procedds de 
formation mythique que j’ai analyses ailleurs ^ ct que j’expo- 
serai plus compldtement dans cet ouvrage, les formes de 
la femelle, comme cellos du mS.le, se multiplient dgalement 
de fagon a demeurer toujours Texpression, en quelque sorte 


1. Comptes ren(/f 4 S I'Acadmiie des i?4sr?dpNons, i87‘». 
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arithm^tique, de I’omniprdsence da Tune coraina de I’autre. 

iTne derniere observation est ndcessaire a'vant de passer 
a un nouvel ordre d’iddes.[_AiJX personnages mytholpgiqneS 
representant directement le^s elements, nous pouvons ajouter 
ddja ceux qui representent les dififerents lieux ou ces dld- 
ments resident, ou Us prennent naissance, et qui, par les 
effets de la persounilication, deviennent naturellement leurs 
peres et leurs merca^lGes differents lieux sont, bien entendu, 
les diffdrentes divisions du monde, a cela pres que Tatmo- 
sph^re n’est presque jamais personnifiee par elle-m^me, mais 
est remplacee par la nuee ou le image. Je veux indiquer 
par les genres diiferents de ces deux noms d’un mdme 
objet, que le personnage qui le represente dans la mytho^ 
logic vedique est, tantot male, tantot femelle.lLe ciel et 
la terresont quelquefois femclles I’un et rautre;"”raais plus 
souvent ils ferment un couple de parents,) ils sont le pere et 
la mere de toutes choses, et particulierement d’Agni et de 
Soma. 

La mythologie vedique connait Dependant d’autres dieux 
que ceux qui representent directement les eleinents, ou les 
mondes ou ces elements prennent naissance. Nous aurions, il 
est vrai, k en citer plusieurs encore qui peuvent etre 
identifies purement ot simplement au soleil ou a I’eclair, 
ou mieux a Agni ou a Soma sous I’linc ou I’autre de 
leurs formes, ou sous toutes cos formes a la fois.; C’est ainsi 
que Pushan reunit aux attributs du soleil certains traits qui 
rappellentle breuvage sacre. C’est ainsi encore que Vishuu, 
faisant ses trois pas, parait n’dtre qu’un representant du male, 
Agni ou Soma, transmigrant dans les trois mondes. D’autre 
part, la distinction del’element et d’un personnage qui y pre- 
side, — lorsqu’ellc laisse subsister I’appellation commune, 
ainsi qu’il arrive pour les noms do Sftrya, d’Uslias, d’Agni, de 
Soma, qui designent a la fois le soleil, I’aurore, le feu ou le 
breuvage, et une divinite qui preside a chacun de ces ele- 
ments, — lorsqu’elle n’introduit pas nonplus dans la conception 
de r^tre divin d’attributs etrangers a ceux de I’^lement dont 
cette conception est tiree, — une telle distinction, dis-je, est 
un fait trop simple, trop necessairement lie au developpemont 
naturel des mythes, pour quo nous ayons a y insister dans ce 
resume rapide. Nous avons eu deja d’ailleurs I’occasion de si- 
gnaler le dedoublement d’Agni ou de Soma en un element 
des phenomenes ou du sacrifice et un pi’oducteur de cet ele- 



ment. C’est ce dedoublement qui explique en grande partie les 
mythes dcs anciens sacrificateurs divinises commo les A/^giras 
et les /fibhus, et des dieux sacrificateurs comine les Maruts. 
On le constate avec plus de certitude encore dansle mythe 
de la descente du feu apporte par Mataricvan ou par les 
Bbrigus, et dans celui de la descente du Soma apporte par un 
aigle. L’analyse mythologique reduit cet aigle a une representa- 
tion du Soma lui-meme, cornme Mataricvan et les Bhrigus a 
des representations dufou. Les attributs du feu (ou du Soma) 
considere commo element ct du feu (ou du Soma) considere 
comme pretre,,semblent s’etre confondus dans le personnage, 
d’origine secondaire, de liriliaspati ou B rah m aw asp at i, Ic 
rnaitre de la priere. Mais le dieii auquel j’en veux venlr pa- 
rait beaucoup plus profondement distingue des elements que 
les differents personriages qui viennent JbMre enumeixis. 

Ce dieu, noirune ludra, est celui qui^ si on tient compte a la 
fois du nornbre des hymnes qui lui sent adrosses et du role que 
cos bymnes lui attribiieni, a decidement lo pas sur tons les au- 
tres dans la mythologiodu ./fig-V(‘da. Cen’est pas qiCil rfem- 
prunto, lui aussi, ses attributs aux elements dont il dispose, 
Ce n’est pas qiCa remontcjr a rorigine probable du mythe, on ne 
put ridentifier, lui aiissi, an soleil ouareclair, ou encore a Te- 
lement universel dont le soleil et I’eclair ne srmt que des formes 
particulieres, Le caraetoro d’Indra est avant tout celui d'uri 
dieu guerrier. Mais Agni et Soma sont aiissi qucdquclbis, 
lorsqu’ils so nianifestent sous la forme de Teelair ou du soleil, 
consideres cornme des lieros vainqiieurs de la secheresse et 
de la unit, conqueraiits des eaux et des aurores. Entre Agni 
ou Soma d’une part, etindrade rautre, la diKerence parait 
done etre surtout dans 1(‘ degre on en est arriveo la personni- 
fication de relement, ou uiicuix dans la consequence avec la- 
quelle est observee la distinction do relement et du dieu qui y 
preside. Tandis que redcuneiit ot le dieu, distingues par un de- 
doublenieiit de la conception primitive, tendent toujour.s, dans 
les personnages d’.agni ou de Soma, et dans ceux des autres 
dieux dont il a tUe precedemment fait mention, a se confondre 
de nouveau, au contraire, dans ic personnage d’lridra, beau- 
coup plus arrele, traiisforme ])eaucoup phis profondement par 
^allthropomo^pbi^me, ils restont decidmnout ct definitive- 
men t separe.s. Indra est le dieu qui fait lever le soleil apres 
Taurore, et qui, la foudre, c/est-a-dire I’eclair alamain, fait 
coiib^r les eaux etdesfes. 



; ^^vant d'etre reiidttes par Indra a rhommo qui les 
attend, ies attrore« pendant la unit, les eaxix pendant la se- 
ciieressBV ayaieiit ete ravies et etaient retenues par une puis- 
sanee malfaisarite, dans uiig caverne^ oii, selon rexpression 
mjttiiquc naturelleinen^ suggerec par rassiniilation des 
femelles celestes a des vaches, dans une etable. Pour Fanar 
l3^se Jnythologique, la caverne et le voleur, I’etaldo ot le 
vacher, se confondent, an tnoins en partio. Le lieu on se pro- 
dulsent les plienornenes celestes est <ronsidere, pendant le 
temps ou ils sent attondus, comme la prison des eires qui les 
representent, ou qnand il est lui-meme personnitle, comme 
leur geolier. II en est ainsi du nioins dans la conceptiom par- 
ticuliere de Tordre du monde qui s’est fixee dans le inytlte 
d'lndria. Cette conception est dualiste. Le bion, c'est-a-dire 
dans Tordrc physique, la lumiere et la pluic, et le mal, c'est- 
a-dire les terudji^es et la secheresse, y sont rapportes a deux 
oixlres de puissances opposes. D'Indra, du dien, les homines 
n’attendeut que le hien. Le mal est tout eiitier IVeuvre des 
demons, c'est-a-dire des Fanis, de Cushna, de Vala, et du 
plus celebre de tons, Vritra^ considere surtout comme le 
voleur des eaux. Lidra entre en liitte avec ces demons, il les 
frappe, il les tue ou les inutile; et par sa victoire, il delivre 
les aurores et les eaux, il rend aux hommes la lumiere et la 
pluio. 

A cette concopHon mythologiquc coiTOS[)Ojid une conco[>- 
tiou particuliere du culte. L’offraude, et particulieremeiit 
roffrande du Soma vorsee dansh* feu, est destinee a Indra. Le 
feu, Agni, I’tdeve jusqu’a lui dans le ciel en tourbillons de 
fnniee, ou bieii encore il est la langiU'. par laquelle Indra est 
suppose laboire. Le sacrifice garde son action on qiielque sorte 
magique sur les phenormhies celestes. Mais cette action ne 
s’exerce plus diroctemerit. I/intenm'diairo en est le dieu que 
le brcuvage sacre cni\ re, exalte, et met on <Vtat d(‘ soiitenir 
et de terminer heureusernent la lutte engagee par lui contre 
les demons voleurs des eaux ou des aurores. Ce brcuvage 
devient tantdt son arine, tantdt le cheval qui le porte ou le 
traiiie, tantot un heros, son allie. Il on est do in£nne du bni, 
intermediaire de raction exercee sur Indra par le brcuvage. 
Les prieros figurent aussi a leur rang dans co combat livro 
a la fois par la terre et le ciel. Assimilees au toniierre, c’est- 
a-dire au bruit de la foudre dlndra, excitant d’ailleurs le 
courage du dieu, elles deviennent, tantdt des armes qu'il 

Ber(uigne, Jieliginn vPiUqne. . 
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«lnploie contre le d^inon, tant6t des chars qui Id tratnent. 
Dans un autre ordre d’idees, elles sout des epouses aux- 
quelles il s’ unit pu dcs meres qui I’encjouragent. 

Le mythe du sacriflce celeste a d'ailleurs ausai sa place, et 
une place tres-iiUportante dans la legende d’Indra. .Les sacri- 
flcateurs mythiques, dieux ou anc^tres, Maruts ou Angiras, 
I’enivrent de Soma, I’exaltent avec leurs hymnes de louange, 
lui portent en un mot tous les secours du culto, dans la ba- 
taille (pi’ii livre aux ennemis communs des hommes et des 
dieux. Comme leurs representants terrestres, les formes Ce- 
lestes d’Agni et de Soma, le soleil et I’eclair, sont aussi, 
tant6t ses armes, taiitfjt ses allies. 

Les attributs du fou ou du Soma du sacrifice et ceux du 
soleil et de I’eclair sont souvent reunis et confondus dans 
des personnages mytliiqucs doiit le principal caractere est 
d’etre tour it tour ou a la fois les proteges et les allies 
d’Indra, et au nombre desquels on pent citer Etaca, Kutsa, 
Dabhiti, etune foule d’autrcs. 

Le feu ou le Soma celeste n’est cepcndant pas toujours, 
soit une arme dans la main d’Indra, .soit un allie comb.attant 
a ses c6tes. Souvent il est considere lui-meme comme pri- 
sonnier avec les auvorcs ou les eaux, et doit alors ^tre 
delivre avec elles par ludra. IS'on personnifie, il est 
la conqudte, la proie du dieu gutmrier, Il a aussi ete quel- 
quofois coneu comme so derobant lui-meme dans sa re- 
traite aux hommes qui Tattendent et au dieu qui le cherche. 
De la le caractere equivoque de certains personnage.s mythi- 
ques, oi’diuairemont preseutes comme les allies d’liidra, mais 
(levant lesquels ce dieu parait prendre d’autre.s fois une atti- 
tude hostile. Do la .surtout rapplication aux demons, ra- 
visseurs des eaux et des aurores, de certains attributs qui 
sembleut empruntes au soleil et a I’eciair. 

.I’avais iudique deja plus haut comme base naturaliste de 
la conception des diimons, la notion du lieu, ciel ou nuage, 
qui rctient la lumiere ou la pluie, et qui peut dire aussi con- 
sidere comme un dieu, on tant qu’il les repand, comme un 
dieu pere en tant qu’il les produit. D’apres tna derniere 
observation, les demons pcuvent aussi representer dans une 
certaiue mesure les elements males des pheuomenes celestes, 
quand il.s se derobeut a I’attente des homines; le carac- 
tcre divin et le caractere demoniaque peuvent appartenir 
tour a tour a ces elements, selon le role qui leur est attribue 



vis-a-vis <Ju dieu qui lutte' pour la conqu4te des ^aux et des 
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A c6te dn dieu bienfaisant par excellence, d’Indra, il faut 
nominer les Ac-vins, couple de diviivites non moins secQura- 
blesi mais a pen pres completement privees d’attributs guer- 
riers. A cette diflerenee pres, ce couple repond assezbien a 
celui qu’lndra forme avec tel ou tel de ses allies, et il est 
effectivement identifie dans un passage du /?ig- Veda a u cou- 
ple d’Indra et Agni. 

|_lP’est an contraire une opposition essentielle de nature et 
d’attributs que nous aurons a relev(3r entre Indra d’une part, 
etlesdieux tels que Parjanya, Rudra, Savitri-Tvash</'i, les 
Adityas de rautro.; Pour maiaiuer cette opposition avec le 
dieu guerrier, je les appollei’ai, faute d’un autre terme, (/^eux^. 
soureraim, parce qu’iis regnent sans conteste sur ce monde 
ou Indra ne manifesto sa puissance que par des victoires 
qu’il doit ronouvelor sans cesso. Quolques-uns doivent dtre 
en memo temps considcres cornme des formes de ce dieu 
pere dent: j’ai deja dit un mot tout a I’heure. Dans la mdme 
categoric de personnages divins, nous rangerons encore ceux 
qui sont coitctis siraploment comrae des gardiens des tresors 
celestes. lis ressemblent fort a ceux qui, dans la conception 
duaiiste do I’ordro du monde, sont les demons combattus par 
Indra. Comiue <!ux, ils cmpruntent leurs attributs au ciel, au 
nuagc, ces reservoirs souvent fermes de la lumiero et des 
eaux, du feu et du Soina, cii mdirio temps qu’au 'feu et au 
Soma eux-mernes considere.s comrno sc derobaut parfois 
voloiitairement a I’attente de riiommo. La tigurc des dieux 
souverains et de.s dieux perns est aussi formee des m6mes 
traits. 

Toutes ces divinites apparticnuent a une conception uni- 
taire de I’ordre du monde dans laquello le bieu et le rnal, 
c^’est-a-direle jour et la nuit, la pluie et la secheresse, sont 
rapportes a un seul et mome ptjrsonuage ou a une seule et 
meme categorie de personnages celestes. Il en resulte qu’ellcs 
ont un double aspect, propice et severe, un caractere equi- 
voque qui, par opposition au caractere oxclusivement bien- 
veiilant d’Indra, pout s’accuser dans le sens malveillant 
jusqu’a les assimiler, dans une certaine mesure, aux demons 
de la conception' duaiiste. C’est ce qui arrive surtout 
quaud par la rencontre et le melange de ces deux concep- 
tions, unitaire et duaiiste, d’origines evidemment dilferentes. 
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le dieu souveraiu ou le dieu pere entre en lutte avec te dieu 
guerrier, consider^ parfois. comme son ppopre fils. La vic- 
toire qui reste toujours a ce dernier rappelle tout a fait celle 
qu’il reraporte sur les demons, ses ennemis habituels. C’est 
ainsi qu’Indra tue son pero Tvash/ri, curicuse figure my- 
thique, qui a forme avec celle de Savit/ i un personnage unique, 
mais qui a pris seule a sa charge I’equivoque inhei’ente a la 
conception du dieu souvcrain et pere, et en a entierement 
debarrasse Savitri.' C’est ainsi encore qu’Indra detrone 
Varuna, le plus auguste des Jdityas,; qui, dans ses de- 
meles avec Indra, est une fois presquo confondu avec le 
demon Vritra. Dans les luttes de ce genre, Agni et Soma, au- 
tres formes du dieu fils, prennent ordinairement parti pour 
Indra contre le dieu souverain ou pere, de la colerc duquel 
ils defendent aussi personnellement et directement leurs 
suppliants. 

L’etude que nous consacrerons aux dieux souverains de 
la religion vedique doit nous conduire a trailer la question 
des rapports de cette religion avec la morale generale. 

Les hymnes vediqnes ne sont point ceuvres de moralistes. 
Composes pour la plupart en vue des ceremonies du culte, 
ils ne renferment guere, outri* la description do ces cere- 
monies, et avec les louangcs adressees aux dieux, que 
rexpression des vauix de leurs adorateurs, qu’un appel 
sans cesse reitere a leur liberalite et a leur protection. 
Non-seuleinent la morale ne s'y foi'inule jamais en pre- 
ceptes ; mais, meme par voi(‘ d’allusiou, ce que les au- 
te^lrs de ces hymnes nous laissent cntrevoir de leurs idees 
sur les vices ou les crimes qu’il faut fuir et sur h's vertus 
qu’il faut pi'atiquer, se reduit a des generalites ires-vagues 
e,t n’olTve rien qui puisse supplier a la codification absente 
des devoirs observes ou reconnus par eux. A cet egard, I’in- 
dianiste, interrogc sur ravancemout de la culture morale 
dans la societi vedique,' ne saurait fournir une reponse aussi 
precise et des temoignages aussi frappants que I’helleniste 
auquel on adresserait une question du memo gem'c sur les 
temps hero'iques de la Ci'ece. Les poenies d’Homero ou la A’ie 
entiere d'une periodc primitive est retracec dans sa riche 
diversite, on les situations multiples d’uu drame a rnille 
personnages reproduisent la variete infinie des rapports 
sociaux, sont pour rhistorien des idees morales une mine 
de materiaux bien autrement precieuse qu’une collection 
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ou d’ordinaire les seuls acteurs en 
scene sont, d’une part le prStre et le sacriflant qifil assiste, 
de Tautre le dieu auquel le sacrifice est offert. Les comparai-* 
sons memes, ces ornements prodigues dans toutes les poe- 
sies primitives, et qui dans Homere aclievent la peinture 
du monde et de la vie, en dounant aux tableaux de ba- 
tailles un arriere-plan rustique et en faisant une place aux 
liumblos dans un coin de la scene ou s’agitont les heros, 
les comparaisons, quoique abondantes aussi dans les hymnes 
vediques, sont loin d’y presenter le meinc interet et surtout 
lo meme developpernent. De ces deux monuments, les plus 
anciens de notre race, la poesie naturaliste et liturgique du 
/fig-Veda et Tepopee homerique, lo premier a sur le second 
un avantage iucoiiCcstabb*, celui (Veclairer d'une luruicn*e 
beaucoup plus vive la formation des mytliOKS et les aiicieunes 
croyances religieuscs. Mais sal s’agit soubuueiit de consta- 
ter retat moral d’une societd primitive, ravantag(‘ est tout 
cntier a Tepopce liomerique sur la collection dos hymnes 
vediques, il ost trop grand pour |)ernicttre meme auciine 
comparaison de riim‘ a Fautre. 

Cependant ie /Fig-Veda, a defaut des ronaes particuiieres 
(le la vie morale cliezles ancetres de la rac(^ hindoue, nous 
revele du moiiis rintensite de ceite vie, lo sentinient a la 
fois vitet profond qu’ils avaiout (rune jmretti a garder ou a 
reconquerir, do soiiillures a eviter ou a lavor par I'expiation. 
Les poetes vediques n'avaicnt [)as, dans de simples prieres 
adressecs a leurs dieux, roccasion d(' nous montrer, comme 
llomore, la morale de Ic.nv teju}ts « en action » : mais la con- 
science morale parle dans ces pri(’M*es le seuJ langage qu’olle. 
fut appeleo a y lenir, le langage religieux^ le sentiment moral 
y revet la soulo forme qu’il y [rut iiaturellernent prendre, 
celle d’un appel a la justice et surtout a la misericordo 
divine. 

Dans cet ordrci d’idees, ce qm- Jious atirons a rele vcr le 
plus frequemment a travers les livmnes sera, tantot Faveu du 
peclie, tant(.Vt la protestation (rinnocence placee dans la 
boucho du suppliant. Sur ces aveux et sur ces protestations 
congues la plupart du temps en tei mes assez vagues, nous 
aurons a prevenir un malentendu possible. Quand rhomme, 
en effet, s'accuse d’lme fagon geinerale d’offenses commisos 
Clivers les dieux, il semble qu’oii puisse cons(3rver des 
doutes sur la nature et sur Teievation du sentiment qui se 
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traduitdahs sa priere. La premiere obligation de^ji^ 4 ryas de 
ia periode vedique vis-a-vis de leiirs dieux, c'esb ie culte lui- 
meme, avec scs eereinonies, inoi?is cornpliqiifWs^ans db^^^^ 
qu’elles no le furent dans la suite, raais deja rogleos dans 
leurs traits essentiels^T omission et toute erreiir dans 
raccomplissement des rites est une laute. Mais la conscience 
de cette faute et les terrenrs qu'clle cause a son auteur 
n'appartienaeut pas necessairenient a Fordre cles sentiments 
moraux, dans le sens ou nous prenons ici co mot. Tant que 
tout se passe entre roflenseur ot roffense, nous pouvons 
croirc que nous assistons simpleinent a une querelle ou, de 
part et d’autre, Tinteret personnel est seul en jou. Le soiici 
que prend le dieu do venger sa projjre offense n’a par lui- 
mdme, et Ksauf rintervention d’autres idtu'S, rion de bien 
auguste, et la priere que riiomme lui adresse pent ne 
trahir apres tout que la frayeur naturclle du plus faible devant 
le plus fort. 

Mais le role moral du dieu se dessine avec une nettete 
parfaite .lorsqu’'il prend eu main, non plus seuloment sa propre 
cause, mais colle des soniblable.s du suppliant offenses par lui. 
L’idee que los dieux rechercluyntet j;uiniss(eat des fautos aiitres 
quo colles qui ()iit etc commises direetement erivers eux, quand 
elle s’introduit dans les religions natiiralistcs, leur donne dr> 
cidement la porteo morale qui leur man(|uait aForigine. Or, 
cette ide(^ est exprimec^ dans des passage's a la verito fort 
pen nombreux du /^ig-Veala, mais en d<vs termos qui no 
laissont place a aiicun doute. Grace a eux, les passages beau- 
coup plus nombreux ou ia coutession du coupalib' est concue 
en termes plus gerieraux s’eclairent (Fune liimien' nouvello. 
11 deyient legitime de donnor a Fidee rrequcrnnient exprimee 
du peche toule Fext(?iisiou dout elle a ete mu* fois reconiuie 
susceptible, et aii li(viiile s’ctoiiiier que les tenioignages precis 
no soient pas plus nombreux dans une litterature composee 
pour 1,1110 b(*nne partie do forjiHiioK qui, sa.uf la substitution 
d’un nom propre aun autre ei.i’emploi (Fune asso^ riche sync- 
n^anie, se reproduisent avec uue grande monoionie, on doit 
bien plutnt so ielicitor qu*un lieuronx basani nous en ait con- 
serve quelques-uns, etaic ims ainsi .hors do liligelo caractere 
moral qiFon auraitpu, sans eux, Aire tente de coiiteNter a la 
religion vcaique, 

Ce caractere moral ressort encore de (aansideriitituiH d'rm 
autre ordro. Les rapports concus entre le suppliant et le dieu 



qu il implore; soiit le plus etroite- 

inetiit limiter /et que la notion enYorsle prochaiu n’y 

intervient pas, s’elever fort au*de$Sus de lidee;d’ailleurs 
qiiente, dim marche deux contractants, et prendre une 
dignity qui a droit a tons les respects de I'historien des id^es 
morales, a Donne-moi, je te donne » est reste, il est yrai, 
la formule assez oxaete des relations etablies par le culte 
.vediquc entrc la terre et lo ciol, pendant la longue periode 
ou ce culte a survecii aux conceptions primitives qui lui 
avaient donne naissance. Mais a cote de cette notion gros- 
siere des rapports do riioiiirne avcc la divinite, a c6te des 
autros conceptions du culte qui se rattachent plus etroi- 
teoient encore aux principes essentiels de la mythologio 
vedique, il sxm dtait forme une autre repondanfc mieux 
aux besoins moraux de rhumanite. La condance dans la 
bonte divine par oxomple, et le repentir fonder non-seu-* 
lernent sur la crainte du cliatiment, mais sur Ic regret 
d’avoir trahi une amitie fidelc (carles rishis donnent a leurs 
dieux le titre d’amis), sent des maiiil'estations indiscutables 
de la conscience morale. 

Ce qui souvent rcleve encore la conception du culte, et 
donne une portee morale a Taveu de la faute commise onvers 
les dioux, e’est Tidee quo ceux-ci tiennent coinpte, non-seu- 
leinent du fait materiel dti sacrifice, mais de rintontion dans 
laquelle il est oflert, et (ju’d defaut de sincerite de la partdu 
sacrifiant, les ofirandes no pcuM.mt leur plaire. 

Cette vertu de la 8inc(u*ite est en somme la vertu vedique 
par excellence, ou pour parler plus exactoment, au milieu 
des allusions, la plupart du temps assez vagues, qiie les chan- 
tres vediques peuvent faire au bien et au mal moral, nous 
constaterons qudls on ramen(3nt le plus souvent la distinc- 
tion a celle du vrai et du faux. 

Une autre idee dont on no saurait nier la portee morale 
est ridee de «loi», telle qu’elle est congue par les cliantres 
vediques. On verra comment les memes mots designent tour = 
a tour les lois naturelles, les lois du sacriiice et eiifin leslois 
morales,; et la discussion philologiquo qui portora sur les 
termes, sur lour sens primitirct leurs sens dcud veSj. (kdairera, 
je Tespere, d'un jour assez vif, la question de rorigino et du 
devoloppement des idees elies'-memes. Elle olFrira d’ailleurs 
an double interet. La formation do de loi, en taut que 

cotte idee pent skippliquer a la morale commune, a la morale 
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so^ijEUei n en sera^p^^^ objetr^tt ;i?bii:statant 

tibn des lois du sacrifice aux lois qui 

monde, j>e Daontrerai la conception du cfilte soda an nouyel 

aspect qui achevera d’en relever la dignite, et faire res- 

sortir la portde morale du repentir tempigne pOur une 

offense envers les dieux, cette offense ne consistM-elle ;que 

dans une simple infraction aux prescriptions litui'giques. 

Mais les divinites vediques ne s’intbressent pas toutes au 
mtoe degre a la distinction du bien et du mal moral, et 
olles ne sont pas toutes non plus egalement considdrees 
corame gouvernant, soit le monde moral, soit mSmele monde 
physique, par des lois immuables. A ce double point de vue, 
la difference est surtout profonde <?ntre le dieu guerrier Indra 
et ceux dcs dieux souverains qui sont diesignes par I’ap- 
pellation commune d’/ldityas, et dont le premier est Va- 
runa , tandis que les fonctions morales attribuees aux 
dieux qu’on pourrait appeler elemeutaires comme Agni et 
Soma, et a ceux qui leur resserablent le plus, s’expliquent 
naturelleincnt par leurs relations, soit dans le culte, soit 
dans les phenomchies naturels, avec les dieux souvei’aiiis. Si, 
ajoutant un nouveau trait a ceux qui nous ont paru neces- 
saires pour caracteriser le role moral de la divinite dans le 
monde, on no considere ce rdlo corame nettement accuse que 
lorsque sa justice vengorosse s'etend .sur los homines qui lui 
rendent un culte aussi bien quo sur leurs onnemis, le dieu 
-guerrier- rocule decidement a rarriere-pian, tandis que ' los 
dieux souverains restent au })r('mier. Cette distinction s’expli- 
que parfaftement par cello, dos roles attribues aux memes per- 
sonnages dans les mjthes naturalistes. 

Les questions qui preoccupent avant tout les createurs des 
my thes vediques, etque ccsmvthes, d«^s leur origine, ont pour 
objet de resoudre, se ramenent a celles-ci : Oii est la lu- 
miere pendant la nuit ? Oii sont les eaux pendant la seebe- 
resse?Etpour employer lalaugue mythologiqueelle-meme : Oil 
sont les vaches absontes? Quelle est la cause qui les retient? 
Quel est le nioyen de les faire reparaitre ? Deux systemes 
differents fournissaient la solution de ces questions. Suivant 
I’un, les vaches etaieiit enfermees dans une etable qui leur 
servait de prison ; suivant I’autrc, elles etaient rentrees dans 
le lieu mysterieux qui est la source meme de la lumiere et de la 
pluie. D’apres le premier, elles avaientete voleos par des de- 
mons ; d’apres le second, elles etaient gardees par les dieux 



ni^m^s. Le pri^ijBrjSysteme enfin s’accordait tres-bieBayec uioe 
conception dn sacrifice dans iaquelle le preirq est un auxijia’ire 
dii diou, renivrant pour doubler ses forces, Combattant atec 
lui rennemi comrnun, c’est-a-dire le demon voleur des Va^ 
ches. Lie second system© s’accordait mieux avoc une notion 
toute differente du culte, celle qui tend a le reduire a un pur 
acted’ horn mage,, par lequel I’liomme cherche a se concilier 
la faveur d’une divinite toute-puissante. 

Mais la difference essenfielle entre les divinites apparte- 
nant a ces deux conceptions, Tune dualiste, I’autre unitaire, 
de I’ordre dumonde, c’est que; le dieu guerrier, oppose a uu 
demon, est exclusivement bienveillant, tandis que les dieux 
souverains, seals auteurs du mal comrae du bien physique, 
ont un caractere tour a tour bienveillant et malveillant, jqui 
inspire aleurs suppliants la terreur autant que 1 ’amour. Cette 
difference est aussi, selon moi, la vraie cause de I’aptitude 
in^gale des personnages divins a revetir des fonctions mo- 
I’ales. L’ideo de la malveillanee devenait , a mesure que 
s’elevait la notion de la majeste divine, inseparable de 
I’idee de justice. Indra, toujours bienfaisant, n’etait et ne 
pouvait Mre pour les itryas vediqucs qu’uii ami. Varuna, 
tour ii tour propice ot iriite, etait leur juge. La col ere du 
dieu no pouvait etre expliquee que par lo peche de I’liomme. 
C’est ainsi quo les attiibuts scmi-^demoniaques dos dieux 
souverains: clans rordre de.s phenoraenes natuinls paraissent 
avoir ete etroitement lies a leurs attribnts px’ovidentiels 
dans I’ordre des ideos morales. 
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L’expose dont on vieut de lire a I’avance un sommaire 
sera divise en quatre parties. 

La premiere partie sera consacrec aux elements memos dec 
la mythologie vedique, elements empruntes a la fois au.N- phe- 
nomenes naturels et an culto qui en est rimage.- Les prliici- 
paux points que j’y traiterai sont rassimilation du sacrifice 
aux phenomenes cele.stes, I’assimilation inverse des phe- 
nom^nes celestes a un sacrifice, enfln I’action exercee par le 
sacrifice sur les phenomenes. Je les traiterai a propos de 



ehacun des elemonts des phenomenes ef . du 
diant successiveintent les elements mS^les et llis 41 einents 
melles, puis a propos des rapports des eluents mMes avec 
les elements femelles, et des rapports de parente des ele- 
ments dem^me sexe entre eux, onfln, dans une etude consa- 
cree a la signification my thique des nombres dans le /{ig*^ 
Veda. 

Dans la seconde partie, j’etudierai le dieu guerrier/ 
et cette conception particuliere da culte dans laquelle la 
divinite est I’intermediaire de raction exercee par le culte 
sur les phenomeiies celestes. 

Apres un appendice aux deuX premieres parties, qui for- 
mera la troisieme partie, consacree a differonts dieux ou 
groupesde dieux, tels que Vish/tu,les Acvins, les Maruts,etc., 
je traiterai, dans la quatrierne partie, des Dieux souverains 
et de la Morale dans la Religion vedique 


i . Cette qtiatrieme partie est <leja iniprinoiee. Precedee d’une introduc- 
tion etsuivie d'une conclusion qni out ete reproduites eu partie dans resquisse 
de la religion vedique qu’on a lue plus liaut, die a forme une these de doc- 
torat que j’ai souletiuo devaut la Faciilte des Icjttres <le Paris le 31 mars 1877. 
Mals die u’a pas ete, sous cette forme, r^ise dans le ooininerce, et ue le 
sera, sous sa forme nouvelle, que le jour oil die pourra etre presontee 
eomme le complement de Pouvrage dont je donne aujourd’hui le premier 
volume. Elle en formera le troisienie volume, et paraitra. tres-prodiaiiKs 
meat d^ailleurs, en loerae temps que le second volume, qni comprendra, 
avec la fia de la premiere partie, la seconds et la troisieme partie Une ta- 
ble analytique, par ordrc alphabetique, sera, jointe au troisieme volume, aiusi 
qu’un Erratuvi pour Touvrage entier. 



PREMIERE PARTIE 


LES 

ELEMENTS DE LA MYTHOLOGIE VEBIQUE 

DANS LES PHENOMENES NATURELS 

KT DANS LB OULTK 




CHAPITRK PREMIER 

LES MONDES 


Le ciel et la ter*re sent los deux grandes divisions de Tuni- 
vers. Ils sent ordinairoment designes par les themes dyii 
{(iiv) etprilhiviy dout le premier cst identique a iino raciue 
sigiuflant « brillcr », et le second n’est autre que le fmniaiu 
dcvradjfKvtif (( large » pjvis substaiitivornent, Les deux 

mots sorit rapproches (jt opposes dans iin compose impropre 
dydva-pvithivi, qui est une des expressions les plus usiUies 
du /fig“Veda. 

Le tei'ine de terre no prfite a nulle equivoque : il faut re- 
raarquor seuloment quo pour les poetes verliques la forme 
de la terre est iiatureilement sa forme apparente, cclle (Vim 
disque plat, ou bpgerernent concavo si i'on tioiit compte dii 
relevemeiit des bords arhorizoa. Qiuint an terme de ciel, il 
cst susceptible d<; phisieurs applications distliicf,<>s on Sans- 
crit vedique commo dans notro proju’e langne. 11 pent s’en-- 
tendre dbiboial do respaco entier qui s’etend au-dessus de la 
terre : la terre et le cicl coinposent alot s tout I’uiiivers vi- 
sible. Mais le cicl pout aussi n'etre qne la voute azurde, la 
surfa.ee tournee vers la terre de la demi-sphere qui la recouvre. 
EnlifL, au-dessus do cette voute, ])ar dela les lirnites du 
mondo visible, les /‘isliis coneoivent un inorulo invisible, se- 
jour des dieux, dont la notion est necessairement siiggeree; 
memo dans Tordre i)urement naturaliste, par la disparition 
et la rcapparition du soleil et des nue(‘s : e’est le reservoir 
de la lumiere pendant la nuit et de la pluic pendant la seche- 
rasse. Or, le t(;rine do ciel pent recevoir encore cette troi- 
sieme application, la voute azuree netant plus alors quo la 
limito infdrieuro du monde invisible. 



Dans la secoide, comme dahs la troisieme conceptioia to 
m£i, cos deux grandes le ;c|ei jfrt la 

h'epuisent Fuaivers. Entre le ciel-yoftte et dlsque 
la terre s'eteiid respace libre qui dovieilt un troisiema 
monde. Cette divisioa est claireruent iridiquee dans la texte 
suivan t oil ie ciel o t la teri*e soiit d’ailleurs , comine souYent> 
designes par le duel rodasiyX, bo/3: u II (Soma) a rompii les 
deux mondes et le milieji, >> Ce « milieu » est le monde ordi- 
nairement appele untari-ksha, litteralement « ce W est place 
entre et auqiiel nous donnerons le nom d’atmospliere. Le 
.singulicr s’ajoute souvorit aa duel deja cite 

dydvdpvilluvi, comme c<»mpletant reoiHne3‘ation des parties 
de ruoivers. II est chiir quo ratmospherc pout ctre en outre 
opposee comme ciel visible au ciel invisible;^ quand lo tonne 
de ciel desigue, non plus la voute celeste, mais I’espace dont 
ellc est la lirnit.e inferieure. 

D’apres co qui precede, le theatre dos phenomenes do la 
lumiero solaire ot dos phenoTnenes inet;<h:>rologiques sera 
le ciel quand celui-ci c(miprend tout rcspace qui s7d.end au- 
dessus de la rorro, ratmospbere qoand le <del est concu 
comme uu niomh'* invisible. Dans la division de Funivers qui 
cornpvend une atmosphere et uii ciel visible, les deux ordres 
de pheiiomenes sent rdpartis entre ces deux mondos. Les 
phenomenvsde la iumierc solaire, paraissant so produire sur 
la voiVtti a/aree ollc-^rncme,, sent rapfyortes an ciel, I/espace 
intivi’inediaire qru) in>us sornmes conveniis diippeler F atmo- 
sphere reste le theatre des plienomenes meteorologiques. 

Dans CO memo syslemc do division comprenant trois 
mondes visibh^s, Fospace invisible constitac necessairement 
nil ijuatrienio rnrmde. Je no fais ici qu'indiquer sommaire- 
■ment cos differenis points pour Fintelligrmco de Fexpositiou 
qu'on va lire : la, demonstration on sera faito successiveiuent 
au cours do cetto exposition memo. 

De plus, aux systemes do division fondes sur Foljservation 
directe, vionnent s’en joindro d'autresdont la base reste tou- 
jours natuvaiiste, ou plutot n’est autre quo ces systemes pri- 
niitits eux-memos qui so sent on qmdque sorte ramifies 
d’une manierc aruhciolle, mais dont FiiUelligence exigo une 
eDide parliculiero. Nous renvoyons cetto etude a la fiji do 
notre premiere partle, et, dans les ddvcloppements qui vont 
suivre, nous reserveroos, pour les traitor on memo temps, tons 
les details qui no s'expliqaent pas directement par la con- 



ceptioft de detix ou de trois visibles et d'ltn trpisieiae 

oii d%n quatri^jme monde inyisible . 

li uou^ restc potirtant a signaler uiie division de l^ri 
nob inoins natiirelle que les preeedentes, iuais dans.une antro 
dimension : e’est ia division en quatro regions cardinalesq; 

quatre regions, des /-ishis en ajoiiten le 
•plus sou vent niie ciuquiemo, comme aux huit regions d’ane 
periode posterieiire ii en a ajoutd deux, le zenith et le 
nadirl Comme on Je verra en temps et lieu, da cinquieme 
regidh de la periode vedique est pareilleinent lo zenith; ou 
bien encore lo del invisible oppose aux quatro regions de, 
Tunivers visible. 

Nous allois inairLtenant passer on revu<^ les dilleronts ele- 
ments, taut des plienomenos celestes que du sacrifice, en 
commencant par les elements males. 



CHAPITRE II 


LES ELEMENTS MALES 


SEarum PHEMiKUE 

LE CIEL 

' Avant tons les autre.s eJeinents ioalos il faiit j)lMcer le ciol 
lui-mt^ino. Nous ronvoyons au debut du cdiapitrc (Mviisacre 
aux elements femelles, la conception da ciel et de la term 
comme pero et mere do toutos choses; on a oitu alors qne le 
couple est aussi considere quelquolbis comme compose de 
deux meres, et qn’en outre le ciel pent etre concu isolement 
commo feinelle ^ Mais le noni de rnaie iiii est aussi expres- 
semeut doane, V, 80, 5. II est assimile a un taureau, V, 
5,8, 0 : (( Quo lo ciel taureau mui'‘i^se r> Aillcurs, X, 1 L 
le ciel do la nuit est simjdfumuit cujupare a iin cheval noir, 
auquel les etoiles font an oriienient de peries. 

La notion du ciel est done uno de cellos qniponrront etre 
cliercheos sous ](^ my the du male ot pariioiiiieremont du 
taureau ou mejne du clieval, quand i'objc'i. de ces represen- 
tations zoomorjdiiques ne stTa pas aulrenient designe. De 
tellos representations ont <He suggereos pf>ur le ciel parFas- 
sirnilation do la pluie au sperme'dam animal male qui idetit 
feeonder la terre, consideree comme femelle;' celle du tau- 
reau a trouve une contiiTuation dans Uy inugissement du 
tonnerre. 

1. Le mot <////,<■ '< cifl ^ Umtot m.'irieuliri, tan j ut teuiijiiii. 

2. Ct* \\ iiy, S : « inugi^rie, 

3. Qucl(|ueroi>> ausi^i a lairme. 



IJb coiw^i^ d’anthroj^omprp pent .^tre signale 

iiii vers lY, 17, 3, ou le ciel recoit repithete^ # 
et sernfele comme arme de la foudre, puis- 

que Indtra, le veritable dieu fulgurant, liii cst compare. Mais 
c’ est la uir trait tout a fait isole dans le /Jig-Veda. Habi^*- 
tueliement mSine le del, au moinssous son uom ordinaire de 
reste scmstmrt au zoomorpliismc aussi bien qii'a Tan- 
tbropomorpliismo. 

I Laderre est toujours feraello, et le monde de Tatmospliere, 
se I’espace libre entre le ciel et la terre, no sau- 

rait guere eti*c anime. T1 n’est pas davantage susceptible de 
FtMxe sous le noin do « mcr » qu71 recoit tres-souvent comme 
sejour dos oaiix celestes. Mais le nuage qui ronferme ces 
caux, le nuage iion-seuieraent mugissant et ruisselant, mais 
encore mobile, sernblo s'offrir de lui-meme aux jeux du zoo- 
morpbisme. 

En taut que distinct des eaiix qii’il contient, il est quel- 
quefois femelle comme dies, (‘t ces eaux sont alors son lait ; 
mais los memos (^au\ j)euYent etre considerees comme son 
sporineS et il devienli alors un male, taureau ou choval. Cost 
sous le nom de parjani/(f - q\xe ces dornieres conceptions^ se 
sont dxees. 

Le del ot les ntiages d’ailleurs, n'etant comme la terre 
que les receptacles, les lieux d’originc ou do manifestation 
des autres eknnents, males ou fomdles, devront, en tant que 
nudes, etro consideres comme les peros de ccux-ci. C’est ee 
quo nous constateroiiS on effet on temps et lieu. 

Abortions ijiaintenant rtHude dos elements males qui se 
manifestont dans cJiaciin des trois mondes, c'est-a-dii’e dans 
le ciel visible, dans ratmosplnn-e et particulieremcnt dans 
le nuag(', enfin sur la terre. 

I. On. son nrijic. 

'■ 1 . \ oil- J:i ijualrioiue paitie, oh. I, st’otioa i\'. 



A w*** ■> 


SECTIOK 11 

LE SOLEIL 

Le male du ciel est le soleil. Le role du s(deil 
mythologie iiaturaliste est necesssairement do premiere im-- 
! |)ortauco, Meme sous son nom vulgairc il est adore par les 
vlryas vediques, et plusieurs Iiymnos lui sent oxclusiyamont 
adresses. 11 cst « raine du monde mobile et du moude immo- 
bile » L 115, 1, et tons les etres dependent de ini, (littm'ale- 
moot, sent attaches a lui), I, 164, 14. En efi'et, e'est lui. qui 
prolonge la serie des jours, VIII, 48,7, et vivre, c’osi voir Je 
soleil se lever, IV, 25, 4; VI, 52, 5 ; cf. I, 23, 21 ; IL 33, 
1. L’amour do rhomme pour le soleil trouve rune d(^ sos ex- 
pressions les plus frappantos dans co vers, .X, 37, 8 : « Ti'ai- 
uant avec toi un immense eclat, b brillant ! resplendissant, 
/iour les yeux, ie levant du sola d’une splon- 
deur sublime, puissions-nous, vivants, to contompler, 6 
soleil! » Quaud il est onveloppe do tcDe!)res, les etros sent 
a commo un insense ({ui ne salt plus on il est », V, 40, 5. 
Notr(^ dictoa « le soleil luit j>our tout le monde » OvSt dejk 
vikliquc, VII, 03, 1 ; mais ce n'est pas seulerneiit pour les,. 
hommos quo le soleil briilc, e’est pour les honimes et pour 
les dieux, e'est-a-dire pour runiv('rs, 1,50.5.11 n’est jamais/ 
au moins sons s^>n nom vulgair^^ consider’d comme maiiai- 
sant. A peine trouvfv-t-on dans tout le /bg-^Vedu deux on 
trois allusions a son ardour devoraute. 11, 3^b 6; a Ibjisse-jo 
atteindre la faveiir do Rudra., comme l/jmibra feoidant betd >>; 
IX, 107, 20 : aNoiis avons, comme des oi^eaux dans leiir vol,; 
echappe au soleil qiii briile pendant Tete »> , VI 1, 34, 19 : « Ils 
brulent tour ennemi comme ie soleil la Lrre >?. Les auteurs 
(les hymucs vivent encore evidemmenr sous dcs climats 
temperes, ct le petit nombre dos traits pareils a ceux quo 
nous venoris de citer ne doit pas nous predisposer a rocon- 
naitre, comme on Fa hut peut-etro trop viio dans la mytlio- 
logic vediquo, la conception dbiii role iD'ilLiisaiit du soieiL 
Le sejoiir et Felat du soleil quand i/a disparu sont des 
questions qui preoccuperuvivement nos poetes, I, 35, 7 : c< Ou 
est main tenant le soleil? Qui le salt? Sur quel ciel s'eten- 



Sap . 

11 disparMtlS-pir, do'sa course : 

J'cst quHl a deux fViues^ il se leva, et 

li’autre sous laquelle il se dirige vers TEst, X, 37, 3, evidejm- 
inent pendant la Le vers 1, 115, 5 iious approiid quo 
Tune de ses formes (le texte dit « spleruleurs ») est brillantef 
ot que :rautre est noire : ninis par ce terme a noire » il taut 
entendre sirnplernent « invisil)]e C’est par um> figure dii 
mSm#:genre que I'astre invisible est, cornirje nous le veTTons, 
repr^sente dans la mytliotogie par un Mvoiiglo; il y est dii 
reste soiivent aiissi ddsigne parcctte qualification do a noir )>. 
De ndtre premiere citation nous retiondrons co trait <1 Sur 
quel ciel s’etcndent ses rayons ?» snggerant naturcllement 
ridee du mondo invisible qui reqoit ic soloil quand il dis~ 
parait aux yeux de riiomme. Il va sans dire que lastre 
absiuit est aiN'leniment desire, IV, 5, 13 : « Quand lesaleesses, 
maitresses de rirnrnortalite. rjuand les aurorcs nous recou- 
vriront-elles de la couleur du soieil ? » 

}i’ost pas toujours represeritd comrne un etre 
anime. Le vers ¥, (’>3, 7 era Juit un char brill ant place dans 
le soleil par Mitra ct Va^l;^a. Lbdee d(‘ char a ete naturelle- 
rnent suggereo par cellc^ do la. roue du soleil, et e’est (vvidein- 
xnent le memo astro qui est designe par c(>tte roue unique 
qui oheit aux memos dieux, V, (12, 2. Il est encore appeld 
une arme brillante, V, (>3, V, etenfiri le bi jou d'or du chvl, VIL 
63, 4; cL VI, 51, L (a‘s represcuitations, au moins le char 
et I’arme, inipliquont rintervention d’un etre distinct du 
soleil; nous en prendrons bonne note pour rintclligence de 
certains details rnythologiques. On pent rapporler au memo 
ordre do representations la conception tres~frdqucnte‘' du 
soleil coinine un ceiL 13x41 des dieux et particuliereinont dee 
Mitra et Varuvia. 

En taut qu'etre anime, le sob'il ust tonjours male, H est 
compare a uji aigle qui vole, ¥11,63,5, il est represenre lui- 
meme coinme volaijt, 1,11)1,9 et parait au vers V, 45, 9, 
rece voir dire ctemout le nom dmigle* Le cheval est aussi 
une do scs representations. Cost evidemnient le soleil. qui 
est designe an vers Vll, 77, 3 par la doubh.‘ qualification 
d v « ceil des dieux 0 ) et de chevai blanc » ou « brillant 

q. Ci. ce passiJj^'O d ua lijinno a Irulra, X, 2: « Ptussea^tu triomf>hf;r des 
races ennemies avec le soleil-l • 

2, Voir la quairicnie ch. It, gectioit v . 



de ciiey^I 

jloieiX, celi<? d ’diB€sau |>ai* la course a ti^avers 1% dieli: 

;• Ailleurs le soleil n’est plus un cbev;al, mals ; il %iude des. 
ciievaux, IV, <15; (>/ou 4es 50, 9, de mcmS 

qu’au soleil, (bU des (iimx/ mms voyons substituer I’oul du 
soleil, 1, :164, 14; et le soleil voyant, VII, 60, 2 * 3 ; oii saisit 
ainsi le passage du zoomorpliisnie k IbaatdiropoinorplusinO, ou 
plutdt a la notion d’un etre distinct de l’astre lui-meme, Dans 
I’ordre purement naturatiste, les chevaux du soleil sdftt ses 
rayons coirinu' le inonfcre ce vors, 1/50, 1 : t< Le dieu qtii 
connait les etres s’elev'e traiae j)ar scs rayons, pour tout YOir; 
Itii, Ic soleil. » Qnaut au disquo du seleil, il parait: assimile, 
cominc nous ravoiis vii deja, a un char : c'cst eii cq sens quo 
la quaiitication ijizarro do lilies du char, doanee auxcavales- 
ra 3 y)ns, I, 50, 9, trouvo son explicalion la phis naturolle/ Ces 
cavalos nojaindes kayU, 1, 50, 8 et sent quelquefois 

roinplacees par un cheval unique noinrae etaea. VII, ()3;2; nous 
roviendrons plus loin sur les liarits, |)arfj(uilidrement sur 
lour noiubro, ot sur Eiaca, cos mytlies ayaat sulu scion ubus 
I'ialhienco ilo Ja liturgie. 

11 semble a pnuniere vuf^ inutile do relcver les passages 
qui presentent io soleil comme faisaiit les jours, I, 50, 7 ; roir- 
lant les teuobres ainsi quhino peau, VII, (>3, 1 ; ehassant Vobs- 
curitd avec son eclat, X,37, 4; triomphant des (Hros tenebroux, 
1, 191, 8 ei 9 ; cL \MI, 104, 2 L qni a.u ra/ooiirs desautrosetros. 
s’evelllcnt lo soir, 1, 11)1, 4 <4 5. Cos citations ont [^ourtant. 
lour iuterot ; on nous inouti’ant le soleil agismul, dies nous 
preparent a le reconnaitre dans la inytliologie sous la, figure; 
dlun Iieros. Au vers X, 139, 3 il ost corn})ard a ludra, le lieros 
celeste par ('XCollonceX 

'U Si l.fU)r'l;*is In viisiiiiie ce verr, esx l)icri i<‘ soleil »‘oinnic i’ent'ocl 

r Atiukraiuiwj . 



sf :q;TioK in ■ 

t/ecl.\ir 

A:u soleil dans le ciol correspond reclair dans F atm a-; 
sphere bu le nuage*. Lo rblode Feclair, cornme celui du soleil, 
estV sinon exclusivement, au inoins piiiixdpalemonF jjienM 
sant. C’est qu’oii considere son apparition cdmme la condi- 
tion de la chute des eaux cdlesros,; ex cette idee est fondoe 
s nr une observation reeile qui a pu etrc iaite memo sous am 
climat tempere^ alors du moins quo la pluie ost lo plus; Jmpa- 
tiemment attondue, c'est-a-dire apres uno longue secheresse. 
II cst a peine u tile de recourir aux citations poiir prouver quo 
les risliis reconnaissaient ici uno oonnexioa etroite ontro 
ridee do Feclair et celle de hipluio. Aiissi ne ferons-nous quo 
ronvoyor aux vers 1, 31), 9; V, 81, 3; AMI, 5(5, 13; X, 91,5 et 
au vers AM 83, 4 qui nous montrent Fessor de la vegetatiijn sue* 
cedant a la nianifestation do 1' eclair. Mais nous clterons dans 
le toxtc nnnae uno expression -dcs plus caracterisques et 
presque intraduisible, II, 34. 2 : vy ah/u’ijjd iia dy alayanla 
imshtaijaliy (c lls (Jes Maruts) out Maife comme Ics pluies 
du nuage. » 

La inerne quosdon quo nous avons .soiiUweo pour le soleil 
se posait egalemont pour Feclair, cet element dont IMpparx- 
tion d’aillours ost si courte, et le retoiir irregulier. Quel est 
sou sejour, son la'ceptacle, quand il rosto cache aux yeux des 
homines? Le nuago? Mais lo nuage liii-meme disparait sou- 
vent. Ici encore los Mryas Yedi(|iies rencontraiont !e mystbre, 
ici encore lour etait siiggeree Fidee du monde invisible, 1, 
105,1 : « 0 tkdairs aux jantes d'or.hou no eonnait pas votre 
sejour. 

Nous raiigeons Fcktlair parmi les blemonts iriAlos, et la suite 
de ce travail ne laissera aueun doute sur Fexactitudo do no- 
tre classifleation ; mais rdio sembio au jiremior aliord contre- 
ditc par GO fait quo le nom commun do Feclair, est 

feminin, bien plus, que Feclair cst sous ce nom offeGtivement 

1, 11 i*estfc! bien enteadu. que rer.laii* pent etro aua.si eoriea comnie luaui- 
I’estarit daiif? le ciel ; e'est ee qui resuUe des observations prei^enbb^ri plus 
hiuit. s5ur les didx^reines applicatious du teruie « cieb. 



represenie eomme lenielle. C'est qoele veritable liiom <}e r^ 
clair dans le ■ftigr'V^a n’esi/pa? ne mot t'*^^:(j'a’on.| 
trouve employe, en, tout 34 fois (emjcdmptant lel^Sftpbsds)* 
norn bre qui a’est nullqinent en rapport avee I'^mportance dii 
phenoinene et du rold ■.'predominant qu’il jOiie dans la ray^^ 
thOlogie vediquo. Ce-'noin veritable est celni- d’Agni qui est 
applique en meme temps aii feu tcrrestrc. L’identification des 
feux celestes au teu terrestre, que nous constaterons pour le 
soleil comnie pour I'eclair, ir a guere dimiiiue rimportance du 
nom qui designe. projireraent le premier ; ejle a au coptraire 
reiegue tout a fait ararriere-planlo, nomdu second. II ne fau- 
(Irait pas so hater d’en coiiclurequ’clle no tut universellement 
acceptee que pour reclair, qu’elle so reduisit pour le soleil a 
line assimilation capricicuse et passagere. La raison de la 
difference doit etre clumcbee plutot dans rindividualite dU 
soleil, corps celeste anx contours uettomeut determines, op- 
posee au oaractere purement phenomenal de roclair, illumi- 
nation bruscjiie et courte du ciel. Cette opposition aAmit trouve 
son expression dans les noms mernes de rtin et I’autre, celui 
du soleil etant concret et mascidin, siirya, « soleil », tandis 
’ que celui de roclair etait feminin, et comme la plupart des 
feininins formes sans suftixe do la racine nue, (aceomj)agnee 
seuloinent ici d’un prelixe, la-i/pn/pavaient scion toiite vraisem- 
hlance le sens ahstraitqiii est a I’origine celui de notre mot 
eclair lui-meme, etpourraitse traduire : illumination. En tant 
. que Feclair etait concu coni me un clement, d’essence identi- 
quoaux autros feux celestes et terrestres, le mot vitlyut en 
exjiriraait la manihistatiou, la protlucfion. plutot qu’il ne Ic 
: designait lui-mihno. (Test on oe sens que le rishi Vasishdia, 
Identiiie comme nous le yerrons au feu de Pedair, ost appele 
(ti alueur qui sort de la viityul » e’est-a-dire « dePilkimination); 
VII, 33, 10. (^noi qu’il en soit, e’est seulement dans la section 
consacree a Agni quo nous iiourrons retrouver los traces do la 
conception de Ti'clair corarao male et de ses diverses repre- 
sentations. jNou-s pouvons cependant remarquer des raainte- 
nant que rassimilation ;x un cheval et a un oiseau, deja con- 
stateepour le soleil, no s’expliquera pas rnoins bien pour I’e- 
clair par son apparition rapide dans les airs. Ajoutons que le* 
bruit du tonnerre qui accoinpague Peel air, et le fait appqlcr 
Peclair tonnaiit dans les nuages. IX, 87, 8, suggere non rnoins 
naturellemcnt Pidct' d’un taureaa inngissant. 

(toant aux representations de Peclair sous son nom de 



vidyut, ou |?|us ei^actement iltf phenotaeno d’iIlHi|i|;f||ih ^on-. 

ici ie lieu d'en traiter, et nous las retivoyons ait' chapitra 
consaijrd aux ©Mments femelles. 

les; emplois de’ ce mot, vidynt, auxqaels nous 
avons emprunte nos premieres citations sur la part faitc 
Teelair dans 'des preoccupations deSvlryas vediquesi peuvont 
nous renseigner encore sur une representation noii anirnee de 
i’dclair. Jo voux parlor deU’assirnilation de reclair a upe 
armpf Nous verrons plus tard qne les Maruts out I’eclair a la 
njaiiigVIII,:;?, 25; V, 54. ll; cf. I. 88, 1; 111,54,13; V,54,3, 
et qu'avec i'eclalr ilsfrappeut le demon, I, 80, 9. Mats coininc 
aniie aussi bien que coinme male, reclair a le, pins souvent 
ohangede nom ; il est devenii la foudrc, mjra; que nous trou- 
verons plus loin dans la main dMmlra. Keraarquons cependant 
encore que, meine'squs sa forme d(^ fleche, de ileche d’en 
hant, caravc brihalyai, IV, 3, 7, 1’eclair est compris dans une 
enumeration de dieux auxquels Agui doit rendro corapte des 
actions des hommcs. . 


SKGTION IV 

A«NI 

s — !)irn.',i;i;Nn'.s l■oi!Jn;s d'ac.s* — ohuonk (;i;u!sri-; 
r,i rr.i- tkkiu'Si'kk 

Le nomd’Agni desigmurabord. le feu terrestre. II s’appli- 
que d’uno facon generale an fen qui devorc le bois etdont J(;s 
effets font souvent I’objet do descriptions pittoresques, par 
exernple, !, 58,-4; IV. 7, 9 ; 1 1 ; V, 7, 7; VI, 3, 4; 00, 10; 
VII, 8, 2 ; Vin, 49, 7 ; niiis narriculierement au feu qui cuil. 
les aliments, cf. X, 27, IS; cnfin ot, surtoul; avi feudusacritice, 
d’aillenrs iilentnpic au feu du foyer- doinestique., ou tout au 
moins tire de eo feu. '- 

L’inipin tance da fOn' terrcstre n’esi; [>as moiT'.drc dans la 
vieliumainc que celle du soloil etdo i’eciair. i'ar ladiversite 
de ses usages il pout mfi'me paraitce y jouer le role prdiioini- 
nant. Place a la disposition de I’liomme qui « rengendre », 



I, C)0, •%, et dSkt il est comnae ie fi|§, I> 69, 5 ; ypi, 19, 27^ 
%’il seiftWfe devoir, par ce fait mfiiiie, lui inspireritn moindrf 
fespect qae Tastre-du jour ct le uieteore igU3^ de rorage, 
if a d’autant plus, de titres a sou amour. A l^vdifiference de 
reclair et du soleil, il brille eu tout temps, 
iejour : « II eclaire, meaje la nuit», dit I’aAieur du vers 
V, 7, 4,,{( oelui-la uukne qui est eloigiie ‘ ‘ 

Mais c’est coinme feu du sacrifice qu’Agni rend a I'liomme 
les, services les plus signales ; c’est dans rordre des idees li- 
. iiirgiques qu’il preml utie importance decidement preponde- 
rante. 

Nous ue pourrions mottre actuellement ce point en lu- 
, miere sans ariticiper sur des developpemcuts qui serontmieux 
ajeur place plus loin. Contentons-nous d’une simple allusion 
.i la formule souvent repetee, et Jippliquee non pas mdme au 
feu du sacrifice en general, mais au feu du sacrifice con- 
somme selon toutcs les regies ; « Celui-la ost le veritable 

Agni qui etc. », V, ti, 1 ; 2r), 2; . All, 1, 14-10; cf. ibid. 

4etIV, ii}, b, et passim. 

Comme le soleil, comme I’eclair, ainsi quo nous le verrons 
plus loin, sous ce memo nom d’Agni, le feu du sacrifice est 
dircctement divinise. Etabli cliez les races liumaines, III, 5, 
3 ; cf. IV, 0, 2, il y sejoiirne, immortel parmi les raortels, 
Alll, 00, 11. C’c'st un <lieu quo les mortols allument. III, 10, 
1, 00 engemlrent, IV, 1, 1. II est invoque en qualite do feu 
du sacrifice dans un tres-grand nombre d’iiyinnes. De tous 
les dioux, ilest le plus proche, il est I’allie le plus voisiu 
des Immines, VllI, 41), 10; cf. IV, 1,5; VII, 15, 1. 

L’ attribution au feu terrestre du caractere divin s’expli- 
querait deja par la puissance effective de cet element. Elle 
sorait mieux ju.stififu' encore pour lo feu du sacrifice par le 
role d'intermediaire qu’il Joue, ainsi quo nous le verrons, entre 
les hommo-s et les dieux. Mais pour les /Iryas vediques elle 
repose avaiit tout sur la croyance a I’ideiitite de ce feu avec 
les feux oeleste.s du soleil et de I’eclair. 

Agni est d’abord simplement compare au soleil, pour son 

J. Il otilro aussi ctrlicj particularite , quMI est bon de noter parce qii'elle 
peut fournir I’explication du ceidains traits m^ylhologiques, de taire face de 
tows c6t<‘.Sj I, 97, G ei; 7; 1-U, 7 ; M, 1; X, 79, 5, et, comrno ajoute le vers 
I, 04, 7, d'etre )>enu de tous cotea. (Test done a lui qu’appanient primitive- 
meat la tpialiticalioii aturaivka a quatre visage.s » quo nous verrons 

appliquee a \ aniy^vi dans un passage, V, 48, 5, ou la mention de la langue 
suggertj Mussi (Paiileiirs Iddee du feu du sacrifice. 



iclat;ivl40, -3.rVl, 2,e;4,;-3^12,?t::;\vn VUi, 

I, 60, i, f^our sa 

jiureteitans^ to VI, 3,3 : X, 91^ 4^ ot eomme Irii il ebmm^ 
les tenebres de ses ravens, VIII, 43, 32. Le fait im'nue do nt 
iioiis entrepre Lions la constatation, a savoir I’identite d’Agni 
sous les differeiites manifestatio de la chaleur et de la lu- 
miero, rend soiivent fort difficile oii menie impossible, dans 
les cas particuliers, rapplicatiou exclnsivc de son uom ii 
telle ou telle de ces manifestations. Mais le feu du sacrifice 
parait claireinent designe dans plusieiirs dos passages cites; 
il Test en tout cas dans le vers X, 09, 2, o ti Agni e>st compare 
au sQleil pour Teclat qufil prend apres avoir recu rofirande 
du beurre. An vei\s V, 1, 4, on lit quo les esprits de coux 
qui oifrentle sacrifice soiit tons ensemble fourntls vers lui 
comme les yeux convergent sur le sol oil. (b^s comparLiispiiS 
sent deja plus significatives qiron ne pourrait lo (u*oire. Nous 
aurons en effet plus dbine fois Foccasioii do constater quo 
pour les poetes vediques la comparaisoii iFest pas eloignee 
de rassimilation, que les deux termes «rnne comparaison 
peuvent memo e(re idemtiques. Iteciproqiiivrnoiifc d.biill(mi^ 
rayons du soleil sent compares a des feux, I, 50, 3, ot au 
vers VIII, 25, 19, le soleil (?st lui-menn‘ expressernent com- 
pare au feu du sacrifice, an feu alhuno et honore d’une 
offrande. 

II est telle foi*mulo do comparaison du fou a,u soleil ou lo 
premier parait jouer eilectivonient le role du second, en 
sorte qu’a la traduction « comme Jo soleil » on. pourrait etro 
tente de substituer ri}i{:erpretation « on quaidd de soleil », 
comme an vers VI, 4, (> : '< Ea qualite de soleil, avac tes 
rayons brillants, 6 Agni, tii as, par ton eclat;, etendu et se- 
pare les deux mondcs. » 

Quoi qii’il en soil, nous lisons au vers Val. 8, 5, cette fois 
sans aiicune panicule comparative : Agni, avec un eclut 
brillant, a respleiuli, soleil, birui liaur, a resplojidi, soleil, 
dans le ci(fi. » ; ot dans lo vej'S lib 1 1, 1, dont nous ret rou- 
verons plus loin le premier hejiiisticlio ; « . , . lot'squ'avoc 
ton eclat, 6 fils de la force (Agni), tu t’es etendu, soleil, au- 
dessiis dcs races dos honiiues-. » Ici, idest luen decidement 

On pent y ajouujr l;i compiircuson dWi-an S;ivii/'i, dieu qjii ;;trj 

oovirs du soleil, ct tjui ost (pi^lquefois conlbiulu avfc lui, IV, <‘(,2; ci\ I, dO, 
13 ; 73 , 3 ; 95 , 7 . 

Oi. Les ac(rusatLf« et /<r/// sent cousii'uu:< pai\vtactii|ueiueiJT. 



ie soleil qui est ^ par iptf propre lidm et par 

^:efeki(PAgiji:;^ 

y AilleiiH^a defaut dii nom rneine du soleil, CBidiMbs traits^^^^^ 
pertnetteoti gaere do douter que cet asti-e he Aoit encore d.esi-^ 
gne sous Jo riom d'Agiii. 11 en osl aiusi, par exemple, au vers 
ni, 2, 14> ou Agio est invoque comine « ialumiere du eiel qui 
s’eveilie a . Fauroni », et c< la tote du cicl aux vers X, 187, 
4 et 5; ou il ost dit, dansie second qu’Agoi est ne briilant de 
raotre cold de ratmospliere, et dans le premier qu’il yoit 
tons les etros. Nous avons rolove plus haut rassimilation 
: du soleii a un an.L et il n'est guere douteux qu’Agni 'no soil 
redovable a son identification au soloil de F epithet e 
vedali <x connaissant les etres », qui est de venue son bien 
propre, mats qiie nous trouvons encore appliquee a Fastre 
lui~ineme au vers F 50, 1. Lors done qii’iivec le don de 
loiigue vue, une origine celeste est attribuee a Agni, il 
semblc legitime de ie considcrer coniine representant alors 
principalement le soleiF C'est en qualite de soleil qu’Agni 
accom})lit une levurso circulaire {pariJinaN), en contenijdant 
(ou CD ecieiranxO lesctres, VIF 13, 3. Le vers Vill, 19, 16, 
d'a[>res bspiol c‘es( par Agni quo voieiit les dieiix, et partF 
ciiliereioent Mitra et VariHAa, rappoile la formule qui iait 
du soleil roui de ci's diviniles. Ailleurs ce iFest plus Agni 
lui'-merne qui est i’xcil, aiais bien ie soleil qui est Fceil 
d’Agni, F nn, 1, (Fost evideiiiment avec le meme oeil 
qu’Agni voit les demons, X, 87, 12, puisqifil est prie de le 
rendre au clianlro, e’est-a-dire de fairo.reparaitrc le jour. 
Nous retrouvons ici le passage do Fideo «( dVeii )> a celle 
do « vojmnt » quo nous avions constatee pour le soleil lui- 
ineme. 

Les citations [irecedentos iie Ibrment qu'uno trcs-petitc 
pariie des toxtes qui concourent a prouver quo ie soleil est 
bien reellement, et dans un grand noinbre de cas, desigae 
par le iiom d’Agni. Los autres soront successiveinent pro- 
duits dans 1 ordre on bss appolJera le devol()ppement des ideas 
dont nous (urtrepreiions Fexposition, La rneme observation 
sera applicable aux premieres preuvos quo nous aliens ap- 
porter a, Fappui de I’identification d’Agni et de Feciair. 

Les ray<ms d’Agni, HI, 1, 14, ses splendeurs, V, 10, 5, ses 
beautes, A, 91, 5, soar compares a des eclairs. Lui-nieme 

1. Cf, I, 71, 9, 



;biille 3e Ipin comme reclair I, &4, 7. RePij^rogtiemen^ 
qii'lls ont Feclat du feii, (rAgni^ V, 54^ 

D’autres cobijuiraisons du r n'est plus dasigne 
son ftom, mai:}^‘ par une de ses ropresaivtations/ sent plus 
significatives, precisement paree qu’inf roduisant uno notion; 
autre qua ridee pure et simple d'eclat, ellos iie sorit plu 
directement suggarees par robservation, et supposont une 
assimilation plus complete. C’ost ainsi qu'Agiii est eonipat^e 
an c]ie?al du nuago, I, 149, 3/C'est ainsi sunout quo Tidee 
d'arrne apparaif; dans aiivers passages, od Agni est compare 
au trait de rarcher, I, 66, 7, est appele le trait dti saorifico 
VlVfifb 10, ost compare a la pierre a lancer celeste ^ I, 14o, 
5, tandis qu'au vers X, 1 12, 3 ; cf, 1, par le passage do Fidoo 
(Farme a cello de heros arme, il est qm'stion du trait (FAgni. 

Lorsque Agni est compare au ciol toniiantt X, 45, 4, 
quand il est dit qu’il tonne comino lo plateau du ciel, 1, 58, 
2, ou simploment qu’il tonne, I, 140, 5, cos expressions, quoi- 
qu'elles puissent foire allusion au bruit ree],.au erepiteTaent 
du feu, terrestro, sent trop exagfeafes dans C(4;to applicaiion 
pour pouvoir s’oxpliquer autrement que par; uno assimilation, 
consacree du feu torrestre a Feclair. Dans deux ou trois 
passages, I V, 10, 4 ; V, 25, 8 ; VII, 3, (b dont la construc- 
tion est un pen ernbarrasseo on p(;ut memo doutcr, en ddpit 
de la particulo comparative, si le bruit d’Agni est simple- 
nient compare uu toniumre, ou s'il ri’ost: pas U' tonnorre luD 
meme. 

Le doute n’est plus possible an vers VI, 6, 2, on Agni est 
appele ie tonnorre (pour Ic tonnaiit ») br*il!a.nt qui est 
dans io ciel. » Lc nom d’Agni designo encore evidojurntmt 
Feclair au vers X, 8, 1, on il, est appele le taureau qui fait 
retentir Ics deux inondes, qui afcteijjt les dernioi'es extro'- 
mites du cieL ..ot qui eroit daim le sein dos oaux >-, et au vers 
VIIL 91, 5, dont Fauteur invoque Agni comme le sago c qui 
a le bruit du vent, lo licniiisseiinud; du nuage, et qui ju'cml 
la mer (celeste) pour vetemont ». 

Entin I'emploi do la ra<nne dijiit avoc io prefixe vi, pour 
expriraer Feclat d’Agni brillant << dans Firnperissablc », e’est- 
a-dire dans le ciel, VI, 16, 55, semble bien impliqiier son 
identite avec Feclair. 

Ta&tL Je. ne vois auoune rmsoa <r;iV>a.i\(.toin,ier ce el, tlaiis 

un autre, n, coyume le Kmt MM. Eoth et Gnis^^niasnu le sens d’ 

seul etabli pour ce mot par i'usage posterieur. 



II arrive souveBt aussi qa'un texte place 
Agni dans le ciel, sans qu’il soit facile ou m^Me pQSsi^^ 
Choisir entro les deux formes qiii peuveut alqmdul etre attri^ 
])uees, celle de reclair ct ceile .du soleil. Ainsi le vers VIII, 
44, 29, nous le presente simpleinerit comme brillailt dans le 
ciei ^ Je5i'oserMs affiraier, en depit de la distinction etablio; 
plus liaut entix? les lieux d’origine dii soleil et de reclair,; 
que FAgni naissa.nt « dans le ciel supreme ?>, I, 143, 2 ; ¥1, 
8, 2; YII, 5, 7, ne puisse etre que le soleil. Memo observa- 
tion sur le vers X, 1S7, 2, d’apres lequol il apparait en bril- 
lant de la distance la plus eloignec 'v Le vers Vtl, 15, L pa- 
rait contenir une allasion asse/ vague a la naissance dAgni 
daiKS le ciel. Nous avons vu Agiii compare, ou piutot sans 
doutc identifie a.u soleil, comme etendant et separant les deux 
moiides,/VI, 4, 0: mais la meme fonction pouvaiit etre 
attribuee a Feclair, nous ne nous prouoncorons pas sur le 
vers VI, Ldl, ou (die Fest a Agrii, sans autre indication u 
La memo reserve nous est; imposee pour les vers VI, 7, 0 
et7, dbipi'es lesqucls Agiii a mosure les eq:)aces du ciel. Les 
fbrmulesqui le iaq)r‘cs(‘nlent remplissant les deux' iiiondes, L 
69, 1 ; cf. II, 2, 5, et les rernplissant cu naissant, VI, 10, 4, 
ainsi (juo toules les d(uncuros, X, .1, 1, co qui revient vrai- 
semblablernenL au merne, ou oucore tons les espaces du ciel, 
.1,146, 1, lors rnenn^ qu'eli<'S seiciicul appliquees au fou <!u 
sacrilice q reiifernn'raieiit une ievageradon qui suggercrait 
naiuFollement Fidee <ia feu cdlesie ;• iuais elies conviemicnt 
egalement bien a la InmiAre du sole!! et a Teclair. 

Nous savoiis iiiaiiilonani que ic uom <FAgni peut desi- 
uglier le soleil ou Feclair, ou plus generahnnont un leu ce- 
leste^ Get usage de la .languc parait impliquer dtya Fassiini- 
latioli rdeilc (1(‘S fVux cebisics el. du feu (('rrestre. Lddentite 
d/essence de celui-ci et tie (^eu>;-la va ctre deiiiiiiiveinort 
prouvec par le mvtlie de la desceate d'Agni. 

1. «.lo tuernt’ ies vtM's l]i, ^7, •i::> VIIL V, nc vOTuni 

aucunc raisoji do nio'liiier comvae le lout MM. IvoUi et (Vrassiijann, dans la 
<,*cutioi] vpa U' 8ei\.s vedujue ordinaire de la jireposkion ujm ave,e ie 

lot-alif. 

::C Sur I'ehd^inenieul cl, V, 2, 4. 

d?. (-i'. encore Ici:; pa^^aae^ oil il est dir :sii:upioiueni (ju’Ai.;i'i a eUaidu ioa 
rieux luondes, V, I, 7; >11, d. U 

4. L’Aj-i’ui (jiu ;;.u ver.- Vi, 48- C, reurphi leo deux luondes ei court u avec 
8ti (iiiuee » dau:!; le ciel, |*a\‘aVt uieji eire en eHei; le feu du . ^acridee. Voir. 
|>hi8 loin, cl.'. A 111, 2 



to n’est d’ailleurs comme tous les inytAes pn 
■^’une mducition fondle sur une obsto'vation reelle;/Et ici je 
aentexids p& parfer du feu allume p# la cWte 

de la foudrc/ quoique ce phenoiuene soit presque exclutoye- 
ment pris eh coxisideratlon par M. Kuhn dans son livre 
Die Berabkun ft des FeuernJCei phenotnene terrible ne parait 
guere interprets, au tooins par les /Iryas vediques, que 
comrne line ceuvre de la colere celeste, VII, 4(>, 3 : a Ton 
trait (6 Rudra), qui, lance du ciel, parcourt la terre, qu’il 
nous epargne ! » S’iT a vraiscmblablement suggere la pre- 
miere idee de la descente du feu, cctte suggestion, dej a con- 
firmee par line assimilation du feu terrestre aux feux celestes, 
fondee sur des sensations analogues de Iiimiero, et, pour le 
soleil, de chaleur, Ta ete encore par un raisonnement d'un 
caractere quasi-scientifique, qui a dii occuper la premiere 
place dans la conception du mythe propre aux poetes de 
fitig-Veda/J Le feu sort du bois, dont on le tire, coinme nous 
le verro.w, par le Irottement. C’est ce qui fait dire de liii 
qu’il est . y^dans le bois, VI, 3, 3; X, 79, 7, qu’il est repandii 
dans les plantes, X, 1, 2, qu’il est le Ixetus des plantes, II, 1 , 
14. Or q i*est-ce qui fait gerincr ct croitre les yegetaux qui 
founusstnt ce bois? La pluie. C’(?'.st done la pluio qui on 
tombant sur la terre a apporte et introduit dans les plantes 
le ieu qu’on y retrouve. Ce feu etait cache dans la pluie 
comme il Fest la-haut dans le nuage, oii encore la pluie Fa 
enfante comme le nuage ronfante, ainsi qu’il sera, explique 
dans le chapitre consacre aux relations des eJernents males et 
des xMements femeiles. L’observation des eclairs qui accom- 
pagnent la chute des eaux celestes, (pii y sont mtUes, a pu 
d’ailleurs, iiidependamment de la chute effectiTC de la foudro, 
suggerer ce raisonnement, et a du eu tout cas le confirmer. 
Nous retrouverons plus loin -la merne conception apropos 
dela descente dans les plantes du Soma ou breuvage celeste, 
identique, non pas comme on le croit generalemeut a la 
pluie, raais bien a Feiement igne que la pluie est supposec 
contenir.; Pour le feu lui-merne, les poiHos y font des allu- 
sions assez claires. Ainsi nous lisons au vers VII, 9, 3 
qu’ Agni, foitus des eaux , a penetre dans 1 es pi an tes , au vers V III, 
43, 9 que son sejour est dansleseaux, qu’il monte dans les plan- 
tes, et qu’etant dans lainatrico, apparernmont dansla matrice 
des plantes, ilnait de nouveau. Le premier hemisticho du vers 
1,95, 10, si je Fentends bien, represeote la descente d’Agni 

Beugaucnk, JicUf/lm ve0f]fu>.\ - 



inly aux eaux celestes qu’il fait lui-mfime cooler : « Il prend 
pour route le torrent qui coule a travers I’espace aride ; il^ 
atteint la torro avec les fiots brillants (qu’il colore lui-mSme). » 
Le second hexhistiche n’offre pas moins d’lnter^t pour notre 
sujet : « II (Mvore (litteraloment, il reqoit dans son ventre) : 
tout ce qui est vioux (le vieux bois), il penetre a rintdrieur 
des plantes nouvelles. » J’intei'preterais encore dans le 
rddme ordre d’idees ce passage, I, 141, 4 : « Quand il est 
amend dc chez le pere supreme, il escalade los plantesb.. » 
An reste la transformation eit plante du feu tombd du ciel 
est nil mjthe fort ancieri, coinmun, ainsi que Fa prouvd 
M. Kuhn, a tons les pouples de la race, et ce mytlie parait 
trouvorune explication plus satisfaisanto dans I’ordre'd'iddeS 
qui vient d’etre prdsente, que dans la conception d’une 
descente d’Agni sous la forme d’une piece do bois a allumer 
le feu. line telle conception parait d’ailleurs dtrangere a la 
mjtliologio vddique, et M. Kulin ne I’a tirde srr un autre 
doraaino du inytho de Proinetlide, qu’a raiJ \ '^’une dty- 
inologio contestable. '■ 

L’ideo de la descente du feu celeste sur lato’rrc n’est d’ail- 
leurs pas presentee sculement sous la forme simple et traiis- 
pareute que nous avons constatde. La precieuso acquisition 
est rapportce, ta!it6t;j.un don des dieux, tantot a i’opdration 
de certains personnages tels que Matarievan ct les lllirigus 
dont nous ne soraraes pas encore; prepaivs a bien compren- 
dre rorigine. Nous retroirverous plus loin ces mythes. Des 
fuaintenant nous avons rc'connu non-seulemant rassimilation 
du feu terrestre aux feux celest<;s, mais encore I’origine 
celestes du premier. L’idcniite essentielle d’Ag'ni, de rdclair 
ot du soJeil, va etre confirmee par nne nouvcilc seric do cita- 
tions relatives a la diversity des lieux d'originc, des sejours, 
(les formes (rAgni con<;u eomme uu senl et nn^me element. 
Terminovis seuiement ce(pie nous avions a dire aotuellement 
do la descente da feu par cette observation, qu’en raison 
meme de notro uiyihe,[ ie titre de « fils du eiel » appliqud a 
Agui iV, 15, (i; VL 40, 2, a’iinplique plus neccssairement 

I. Lo ciDDL du njot pTlkshuihali fjuo je ny traduiii pas ivop douieux pour 
qu^n puissD virPr de I’iufDrpvrtauon quo M. Roth ou propose (deYoraiit) ihi 
arguriHuii (oudis; Viiou irdorjtrdratioD. • — Ihc vers HI, IR 1 : « Agni, hhs de 
la lV>rce. qui a pvUAi* eluir reehiit*, tpii a uiiu eiiot^ehire do iumiore, a repaudu 
son deJat siu* la ituTO, d ost peu signdkaliu H n’osi pas ecriaiii quo ces dit- 
ferents traits doiveiit composer un tabicau indquc, ni meme que Feclat re- 
DJiUdn .sur In. t.prro. rlnjvr'. .^V»n} A5wlri» fl’nuA dij fen 
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I’id^e d’un fpu celeste, et peut eonvenir egalement au feu 
du sacrifice./ Notons encore une qualification donn^e cou- 
rammenfc a Agni, colic d’h&te, dos homines (voyez 

Grassmann, Wierlerbuch, s. v.), qui fait evideminent allu'^ 
sion a son origine celeste, et qui est en quelque sorte com- 
nientee dans ce vers, IV, 1, 9 : « 11 sejourne dans les 
deincures de rhoinmo, accomplissant lo sacrifice ; le dieu 
est devenu le compagnon du mortol. » 

Nous passerons rapidomont sur les textcs qui inentionuent 
en termes generaux la mnltiplicite des formes d’Agni; Les 
raortels invoquent ses uoins, ou plutot ses essences nom- 
hreuses, VIII, 11, 5; cf. Ill, 20, S. Us le prion t de leur 
accorder sa favour sous tous ses aspects, IV, 10, 3 ; 

8, 5. Ses buchers (? .ac/m/iMah) out toutes les formes. III, 
1, 7. Les ofifrandos doivent, suivant une forinule qui sera 
dtudiee plus loin, faire croitro ses corps nombroux, X, 08, 
10. II sejourne dans tons les etres, II, 10, 4. II est eniante, 
III, 54, 19, SOS essences, X, 80, 4, ses niaclioires, X, 70, 1, 
sout disseminees cn divers lieux, et ainsi disperse il reste 
an seul et merae roi, III, 55, 4. II est serablable en divers 
iicux, dans toutes les races, VIII, 1], 8; 43, 21. Aussi 
a la question posee au vers X, 88, 18: «. Cornbien y a-t-il de 
feux », trouve-t-on dans un autre liyrane, Val. 10. 2, la 
reponse : « ti n’y a qu’un feu alliime en phisieurs lieux. » 
Sans doute la mnltiplicit!;' ib'.s foruuxs du i'cu s’exj>!i(juerait 
dfij.a par la dissdininati'in du leu (errestro en divers lieux, 
et en particulicr du feu du sacrifice sur les auteis des dilfe- 
rents sacrificateurs. Tel peui eireen elfotlo sens de plusieurs 
des passages cites Mais ce qu<:^ nous savons deja de la con- 
ception d’Agni dans le /tig-Veda nous raonti’c aussi que ces 
foiinules peuvojit avoir ime pornb} beauesnq) iilus etendue. 
.T'en dirai autant de cellos oii Agni est iuvo(ju<i avec les 
Agnis, VII, 3, 1; VIII, 18, 0; 40, 1; X, 141, 0, avec 
tous ie.s Agnis, I, 26, ID; VI, 12, 6, oii I’Agni auqael on 
s’adresso, VIII, 10, 33, et particulieroment Agni Vaigv:inara 
(commun a toutes les races), I, 50, 1 .est considere comine 
un tronc dont « les autros fcux soiit les brauclies. » Sans 
doute les « auti'es feux » peuvent etre les dilTerents feux 
terrestres et sont en effet appeies au vers VI, 10, 2 les feux 

1. Cf, ifts jjassages qui covisfaUAo.i pvesonco ‘ians toutes le.s racos. III, 
4* 20; 21 ; IV, 7, VIII, 03, 1, et dW, 15, •'i, et toutes leff 

demeui‘68, V, ; 0,8; VU -‘V, 



de Manus ou de rtiomme, bien que d’ailleurs ridentification 
des diffdrents dieux a Agui, dont nou^ aurons a trailer plus 
loin, suggere une tout autre interpretation pour les pas- 
sages ou ces feux reeoivcnt la qualification de dieux^ III, 
24, 4; VI, 11, 6 ; qu’en effet les dieux Maruts re§oivent 
non-seulement repitlieto « brillants comme le feu », III, 26,; 
5, inais le nom meiue do feux, d’Agnis ifnd. 4, dans un 
hymne ou ils sont invoques on memo temps qu’Agni ; qu’enfiu 
les dieux auxquels Agni dans le vers VII, 1, 22, doit rendre 
cOmpte des actions des liommes, soieut appeles les feux 
allumes par les dieux. Mais on toutcas, le feu principal dont 
« les autres feux sent les In-anehes » d’apres les vers I, 
59, 1 et VIII, 19, 33, surtout quand il recoit comme dans le 
premier de ces vers le nom de Vaiqvanara ou comraun a 
toutes les races >>, expression dout le sens sora precise plus 
loin, eveille bien d’apres cc que nous savons deja I’ideed’uu 
element dont les manifestations ne sont pas conflnees dans 
le monde terrcstre. — D’ailJours, [>our en revenir aux pre- 
mieres formules citees, a cote des nombreuses essences 
d’Agni dont il est question au vers VIII, 11, 5, noustrouvons 
mentionnee deux vers plus loin sa domeure « supreme », et 
c’est aussi sans doute aux formes celestes du feu que s’op- 
posent ses « aspects doraestiques » dont parlc le vers III, 
1, 15 

Les textes relatils aux differentes foi'inos , aux diffe- 
rents sejours, aux ditferentes naissances d’Agni ,’ sont 
souvcnt aussi jilus precis. Les vers I, 57, 9 et 10, nous 
Ic montrent tour a toui‘ dans les plante.s et dans les 
eaux, ce qui ne pout naturellement s’entendre quo des eaux 
'celestes. D'ajuvs lo vei's 111, 1, 13, le bois a engendre celui 
qui est le fils des eaux et des plantes.. Agni, connaissant 
(habitant) le nuage, sejourne chez les liommes et dans le sein 
des eaux, X, 40, 1. Je citm-ai lilteralement, X, 91, 6: « Les 
plantes Font I'ocu comme uu favtus qui se reproduit regulie- 
rement ; les eaux meres out engendre Agui : il est le (fruit) 
commun que le.s arbros, quo les plantes de venues grosses 
enfantent tons les jours » ; et VI, 48, 5 : « Lui, le foitus de 
la loi, que les eaux, que les pierres (ou les montagnes), que 

1 . Celles ties spleiidenrs d'Agai qui poz’tent Jt* .sacHdctq X, 1 »S 8 , .‘>4 peuveilt 
s’opposer siiiiplemeni aux feux profanes, coinme ceux des corps dVVgui qui 
sont propices et portent le mort dans ic monde des pieux, X, 10, i. 



les Bdis nouiTissent^ qui baratte ' avec force par les liommes, 
jiait sur la surpce de la terre. »|Le ferine de montagnes ou 
de pierres pent s’entendre auisi bien des pierres reeltes d’qa 
jaillitle feu et des montagnes terrestres qui les fournissent, que 
des montagnes celestes qui sont, conime nous le veiTons, les 
nuages ou la youte meine du ciel. Poursuivons nos citatioiis:. 
Agni nait des eaux, de la pierre, du bois, des plantes, II, 1,1. 
II estle foetus des eaux, le foetus du bois, le foetus du monde 
mobile et du mondo immobile ^ et sejourne dans la pierre 
(ou dans la montagne), I, 70, It et 4. Dans tons les passages 
qui precedent '’ la mention des eaux suggerait seule neces-. 
sairement I'idee d’un feu celeste. ’ La matrice preparee par 
les dieux qui est le sejour d’Agni d’a'pres le vers VII, 4, 5, ou 
il est presente aussi comme le foetus des plantes. des arbres J 
do la terre, est vraisemblablemontun sejour supra-tcrrestFev 
Enfln, le vers I, 98, 2 attribue expressement pour sejour a 
A'gni le ciel comme la terre en meme temps que toutes les 
plantes. Lc vers HI, 22, 2 ajoute au ciel, a la terre ot aux 
plantes, les eaux cl ratmosphere.; lei, nous avons deja, eii 
depit de la confusion produite par les mentions equivalontes 
de la terre et des plantes, de ratmosphere et des eaux, tous 
les dleinonts de iiotre triade de feux. Si nous eliminons au 
vers X, 2, 7 lc nom de Tvashtri, au vers X, 46, 9, ceux 
de Tvasli^ii, des Ijhrigns , de Matariovan , des dieux , 
comms comme producteurs du feu, il nous reste la formule : 
f< Agni, quo le ciel et la terre, ({uo les eaux out engendre. » " 
G’est bien la triade des mondcsG les eaux representant 
ratmosplien;. 

Enfin le nombre trois est souvent expressement indii^ue. 
Le vers X, 45, 1 porte en propres termes qu’Agni est ne une 
premiere fois du ciel, une seconde fois « de nous », e’est- 
a-dire sur I’autel, et une troisieme fois dans les eaux, cf. 3,' 
De la, au vers 2 : « Xous connaissons, 6 Agni ! tes triples es- 
sences tinplement disseminees en beaucoup de lioux. » Dans 


1. Cette expre.8sioii sera expliqiiee plus bus, 

2. Cf. Ill, 27, 0, le ftetus des etres (de tous les 

3. On pent ieur comparer lo vers I, oil, d'aju'es letpiel .Vg'ui est le liioitre 
des richesses (lui sont, dans les raoniagnes, dans les plantes, dans les eaux, 
chez les homnies. 

4. Elle so retrouve au vers VIIIj 4i, 10, ou rblee exprinuie n’est plus 
d’ailleurs cello des diderents sejours (FAgni^ mais bien oelle de son auforite . 
dans les trois moncles : « Agni tete, sommet du ciel, niaitre de la terre, met ' 
en moiivement les torrents des eaux. » 



le ters I, 141, 2, la premiere nMssan(j# d^ eiel 

est suggoree plutSt qu’exprimee; mais il est fait explicite- 
ment mention def sa mmrfe naissance dans les sept meres 
bienlieti reuses, c"ost-a-dire dans les sept rivieres celestes % 
et dela tromeme naissance ou il a ete engendre par les dix 
jeunes femmes, c’est-a-dire par les dix doigts^J^^ naissance 
d^Agni sur la terre occupe ici, plus natureileraent en appa- 
rence^ le dernier rang. II en est do ineme an vers II, 18, 2 
dont le premier pada parait signifier qu’Agni est une pre- 
miere et line soconde fois capable de trainer un char mer- 
veilleiix dont nous reparlerons, mais dont le second portc on 
tout cas (pie, la troisi(hne fois, il est le liot/ri, le prf3tre de 
rhomme. 

C’est aiissi, a ce quMl semblo, le feu du ^sacri^lce qui occupe 
le troisieme rang dansla triado aSvSez malplefinic du vers I, 
164, 1 : 0 Do ce beau sacridcateur chenu ^, le frere moyen 
est (l(5vorant% le troisieme frere ('St convert do bourre. » 

An contralro !e troisieme scyour d’Agiii est an vers X, 1,3 
son s^your supremo, egnhnnont desigiie par cettii seulo quali- 
fication de supreme aux vers I, 72, 2 et 4; cf. V, 3, 3. 

Nous retrouverons plus loin le vers X, 8S, 10 d’apres lequel 
Agni a ete partage en trois, et lo vers III, 2, 9 on il est dit 
quo des trois buclies d’Agni, rune a ete ddposik^ choz les 
inortels, tandis que les deux autres a vionnent vers ieur 

S(X3ur 

Cos deux autres representont sans doutc le soloil et reclair 
qui sent en tout cas suffisamnient indiques, dans les textes 
cites plus haut, par ropposition du ciel et des eaux. A ce 
propos citons, a ranpui do la repartition des deux feux ce- 
lestes entre le ciel et ratmosphero, le vers V, 85, 2 qui 
meutioniu^ parallelemcnt a Agni (I’cclair) dans les eaux, le 
soloil dans le ciel, et le vers X, 27, 21 (|ui place la fou- 
dre, c'est-a-dire (mcore l^jclair, au-demjm du sejour du 
S(4eir'. 

1. Voir a la tin de cede parti e le chapiire de \\irithrnHiqm*m^/- 

thohf/i(fW\ — J’a-jopti' la oorroct.ioii fie M. Grassmann, d’aiUeurs sans 
inilnonce Bur le isenB 

2. Voir plus bas. — Merac ob.servalion pour lo changemeiU faire au 
1 .exto(coiiiMd doja [U'opose par M. Koth), 

3. Nous rovioiidroiis BTir ce point. 

4. soleil'^ 

5. I/e(d:>ir? Ordinairoment le feu devorant est le feu terrestre. 

f>. Besigue d’aiUeurs plir un mot qiii impliquje ridee dUiumidite, 

Voir axi cliapiire suivant la section des jE'rrwiP. 
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ToutefoiSi par^une - tra rusage des a ombres 

mj'thologiqoes verrons, dans le dernier chapitre 

d© cette premiere partie, se reduire on loij| leg trois iieax 
d’origine, les trois sejours, les trois formes du feu, fiiiissept 
par dtre attribuees ensemble a Fespace supra -torrestroi 
C’est ainsi que lo vers IV, 1 , 7 attribue a Agni trois nai&i 
sanees « supreraes. » Au vers fll, 17, 3, Forigine do ses 
trois vies parait meme rapportee a Fauroro seulo qui est 
bien, comme nous le verrons, la mere d’Agni, mais sous 
Fune de ses formes particnliercs, cello du soleil. Le- vers 
I, 95, 3, apres la mention des troLs naissaiices, omo,t la 
terreL et com]»te pour lieux d’origino, avec le ciel, lamer 
ct les eaux, comme deux mondes distiucts, bien qu’il ne 
puisse s’agir quo d’une mer celeste. 

Lo cliiffre trois reparait encore daus (Fautres passages ou 
auciin trait pariiculier ti’en vient, precise, r Fappiication. Agni 
a trois demeures, iri s/KMlhuHlhd, et trois languos, trois corps 
aimes dos dieux , au v^ers III, 20, 2, comme au vors 1. MO, 1, 
il a trois tdtes . Le mjOie (b's trots demeures s’est flxe daus 
deux composes servant d’epithote a Agni, dont Fun, iripunii/a, 
no lui e;st appUtiue qii'une fols, Vli. 39, 8, mais dont Fautro, 
trishad kastim, accontue, tantot stir la jinale, tantot sur la 
pdnultidmo, est plus usite, V, -1, 8; VI, 8, 7 ; 12, 2; of. X. 
61,14. 

Sans dpute les trois sejours d’Agni font soiiger aiix troi.s 
foyers sacres qui portent, dans lo riiuol du .saci'iiice, les 
noms; de Gfliiiapal'iia, d'Ahnvatui/a et de DahskhHujni. Ai 
n’est pas impossible qu'ils les designeut qtudquidbis dans 
nos textes, et il est nuune peu probable tju'il faille en- 
tendre autremout los trois matrices, ou sejours, ou Agni est 
au vors 11, 30, 4 prid do s’dtaldir. Si la repartition des trois 
naissances d’Agni entro les trois mondes n’etait pas prouvee 
par des textes formels, les partisaiss d'urie interjiretation 
puremont liturgique di^s rnytlics vediqutis .luraient pu songttr 
a demander au rituel Foxplicaiiori do eelui qui nous occupe. 
J’insiste. sur ce point parce qu’ils ont teni.e ailleurs ce qu’il 
leur etait trop dvidera.m<!ntiutevdit de faire ici. Mats, qui ne 
voit quo de telios explications n’oxpliquent riea, ouplutot quo 

1. Jl lie pas fj iron puisse trouver dans le second hemistiche I’erjui- 

valeut de la mention do la terre <|ui mainiuo dans I’euamcralion du premier. 

La fianime frAgiii est designee au vers X, 105, V) par le mol; tretinl dont 
le sens paniit Mre « triple y>r 



|6;aetail fituel ne peut trouver son explication que dattsle 
mythe, bien loin de pouvoir servir lui-mdme a oxplxquei’ le 
imythe ? !Ceux qui croient pouvoir rendro compte d’un mythq 
par le culW soul, cornmettent, en sens inverse, la meme fautq 
;que les partisans d’un naturalisme exclusif. Dans le systetoe 
d’iuterpretation qu’on trouvera sivivi dans toutce livre, e’est 
la eonabinaison dos observations naturelles avec Fidde du 
culte sous sa forme la plus simple, qui a produit a la fois la 
complication des niytlics et dos rites qui en. sont rimage. 
Pour nous en tenir a I’exemple du mythe des ti'ois na,tg- 
sances du feu et du rite des trois foyers, il est clair que 
Tune des trois naissancos serait inexplicable pour les mytbo- 
logues qui ne tiendraient compte que des phenomenes celestes, 
eommo deux des trois foyers le seraient pour les archeo- 
logues qui ne voudraient rien considerer on dehors de la 
liturgie. 'Ni le ciel seul, ni la terre seule, rnais la terro et 
le ciel etroitement unis et presque confondus, voila le vrai 
domaine de la mythologie vedique, mythidogio dont lo rituel 
n'est que la reproduction. 

, Le mythe des trois feitx constitue la veritable triade ve- 
dique, prototype des triades postericures. Le Mg- Veda en 
connalt pourtant deja une autre ', celle du soleil, du vent 
et du feu, VllI, IS, 9, repartio pareillement entre les trois 
mondes, X, 158, 1 ; « Que le soleil nous protege du ciel, le 
vent de I’atmosphere, le feu du sejour terrestre. » Elle est 
clairernent designee en rabsenee de ces trois noms dans le 
vers 44 de riiymne T, 1(54, oii nous avons rencontre deja au 
premier vers latriadedes feux: i<Trois chcvelus se manifostent 
regulierement : I’un d'eux dans I’anuee (tout le long de I’an- 
nee) rase (la terre en brulant les plantes); un autre a la fa- 
culte de tout voir; du dernier on ne voit que le passage et 
non la forme. » Cette triade ne differe de la prernifme que 
par la substitution du vent a I’eclair. Elle a ete transformee de 
nouveau, non pas dans le /hg-Veda, rnais tres-anciennement 
encore, par la substitution d’Indra au vent. Entre Indra et 
le vent, la difference est ici pour nous de peu d’importance. 
Le fait essentielest que I’eclair ait ete rerapiace par un autre 

1. 11 n’y a, pent -et.ro jtas crinr|>ortanoo. a attaclier a la triade d‘ Indra, du 
.soleil et de Vena au vers IV, 58, 4. II est cependaiit permis de remarquer 
que Vena, ideatique a Sonva (voir le cliapitre suivant), pourrait retriplacer 
Agni. Quanta Indra, il a en effet plus tar<l ete subwStitue au vent ; voir 
ci-apres. 



ei^meht aissigni^^ a ratmosphere, ou pat un dieu 
dpnt I’actipn est concue coidme s’exerpant principaieineiit 
dans cd monde intermediaire. Or,l’aae au moins des causes 
de deSfait est aisee a decouvrir. Nous avons remarque ddja 
(jiie reclair, en taut qu’elementmale, n’a pas dans la Ian gue 
vedique d’autre nom quo celui du feu terrestre, d’Agni. De 
la rimpossibilite d’lme distinction nette, pour deux des per- 
sdnnages de la triade, autrement que par des epitlietes ou des 
allusions diverses. Le nom d’Agni etant d’ailleui's avant tout 
celui du feu du sacrifice, on comprend aisemont que Tele- 
ment le plus expose a etre supplante pai- un element ou par 
un dieu voisin dtait le feu de ratmosphere ; c'cst, en effet, 
ce qui est arrive. 

A propos du vent, je prier-ai le lecteur d’excuser ici une 
courte digression dont roccasion, etant donue le plan que je 
me suis trace, ne se representerait pas dans des condi- 
tions plus favorablos : elle est necessaire pour que dans un 
livi’e, qui traite en somme, quoiqu’a un point de vue particu- 
lier, de la mythologic vedique tout entiere, cet element dii 
vent et le dieu qui le ropresente ne soient pas, on dfipit de 
leur importance tres-secondaire, surtout pour notre sujet, 
completement passes sous silence. 

Le vent ost ddsigne dans le /Jig- Veda par deux noms, 
d’ailleurs formes tons deux de la im^rne racine vd « souffler » : 
vdla ct t’dyit. Le premier est surtout le nom de relerneut, lo 
second, le nom du dieu. Mais cottc distinction n’a rien d’ab- 
solu. L’Anukramaru rapportc, il est vrai, a V:\yii soul tons 
les byrnnes et les vers isoles adresses a la di\'irute du vent; 
mais dans deux liymnes entiers, X, 108 et 180, cettc divinite 
ne recoit pas d’autre nom que celui de Vata, et ie meme mot 
figure dans des enumerations de dieux aux vers I, 180, 10 ; 
-V, 41, 4; 40, 4; VII, 35, 4; X, 04, 3; 141, 5, comrae les 
noms de bien d’autres objets materiels, il est vrai, tels que 
ceux des rivieres, des montagnes, des arbres, dont il ost [ire- 
cisement rapproebe au vers Val. 0, 4 '. U’un autre coto;, le 
mot vdyu peut designer piirement et simplement I’elernent 
comnie le mot vdla, et s’emploie de memo que lui au pluriel, 

11 etait impossible que le vent no jouat pas son role dans 
line mythologie naturaliste, quoique I’ importance de ce role 

1. Dans les vers Vf* j30* t2;X, 92, 13, on rencontre a la fois le noni de 
Vdyu et celui de V to. 
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ait 6te tres-i^duite par la simplificalioa qu'a prOduite dans la 
inythologie v^dique * la predominance d^cid<5e de r^lement 
ign^. D’aillenrs, ses effets les plus frappants, ceux du moins j 
qui devaient exciter le plus vif interdt, n’etaient pas- peux 
qui se produisent sur terre, dans les bois, par exemple, X,,23, 4; 
cf. 1, 28j 6 ; 29, 6; cf. V, 78, 8, mais ceux qui sont lies aux 
plienomenes celestes de la pluie et du retour de la lumiere, 
Lespassages qui font allusion aux eaux, IV, 19, 4, aun ^tang, 
V, 78, 7; cf. 8, a une mer, IX, 84, 4, soulevee par le vent, 
pourraient s’entendre deja des caux celestes. Arretons-nous 
seulement a ceux qui nous represojntent lo vent .soufflant a 
travers les images, X, 31, 9, les amenant, X, 68, 5, enfin 
jouant un r61e important dans los phenomenes de I’orage, IV, 
17, 12; V, 83,4, pour ne rien dire du couple qiie sous Icnom 
de Vata il forme avec Parjanya, le image. TIs suffiront pour 
nous faire comprendre qu’on demande les eaux a Vdyu, Vlll, 
26, 25. ■ 

D’nn autre cotPles liymnes n’ont garde d’oraettre los effets 
du vent sur le feu, qu’il excite sous le nom do vdt/u, V, 19,5, 
coinme sous cclui de rdtrt, I, 148, 4; IV, 7, lOetll; cf. VIII, 
40, 1, et qui rccoit les epitbetes 1, 58, 4; 65, 8; 

VIII, 43, 4, vulu-mdiUi, I, 58, .5 ; 141, 7, VHlopadhiUa 'X., 
91, 7, « excite par lo vent», dont la premiere ost egalement 
appliquee aux clievaux d’Agni, I, 94, 10; 140, 4; cf. II, 
1,6, et, CO qui revient au nKune, a ses flammes, VI, 6, 3. II etait 
d’autant plus naturel d’etendre aux feux celestes ces effets 
observes sur le feu terrestre, qu’eii realite le souffle des 
vents dans Forage coincidait avec Fapparition des eclairs 
etprecedait la reapparition du soleil. Xous ne nous eton- 
nerons done pas que repithete vula-jdta « excite par lo vent » 
soit appliquee dans le vcr.s, X, 170, 1 a un etre imparfaitement 
designe, mais qui ne saurait ginu’e representer qu’un feu 
celeste, et dans le vers IV, 33, 1 aux /*ibbus, dont nous 
constaterons plus tard I’assimilation aux trois feux. Ainsi 
s’expliquent les passages qui rcconnaissent au vent le 
pouvoir de faire la lumiere (litteralement les rougeurs), 
X, 168, 1, etmeme par extension de faire briller les aurores, 
1, 134,8. 

Nous avons vu que dans latriade des feux, e’est au feu de 
Fatmosphere que le vent est substitue. L’attributiou qui lui 


1. Et aussi sans doute dans la mythologie mdo-europeemie. 



fest faite de ee doraaine intermediaire se justifie d’6lie->ffi4me, 
et eUe est confinnee par les vers I, 161 , 14 ; 11, 14, 3 ; cf. 
X, 128, 2. L’expressiotx « chemins du vent » semblS inenxe 
syndnyme du terme (.ratmosphere. III, 14, 3. Etifin, il semble 
que comme le mot rdyw a pris lo sens d’ « air » dans la'^’ 
langtiG classique, celui de vdta designe Fatmosphere elle- ' 
meme dans les passages on les' « vents » sout appeles 
« larges », IX, 22,2, et on il est dit qu'Iudra depasse « I’etendiie 
du vent», X, 89, 11. 

La rapidite du vent est natureilcment \ni tlieme banal ot 
ournit un teiune de coniparaison pour la vitessc des dieux, 
d’lndra, IV, 17, 12; de Soma, IX, 97, 52; de.s Acvins, V, 41, 
3; dcs deux sacriftcateurs divins, V, 5, 7; d’un etre inal de- 
termine, mais qui paraii: etre lo leu, I, 79, 1 ; des eliants qui 
s’elancent, VII, 33, 8 ; de la flevro qui quitto le malade, X, 
97, 13; mais surtout pour cello des chevaux niythologiques, 
I, 163, 11; I\’, 38, 3, ou non, Vlil, 34, 17. beta, comme 
nous le verrons, des clievaux inytliologiques idontiquos aux 
vents eux-memcs. Lo bruit du vent, IV, 22, 4; Vlll, 91,5; 
X, 168, 1 et 4, jorie dans la mythoiogie vedique un role 
beaucoup plus iiaportant pour ie sujot dt; C(' livre, mais qu’il 
n’est pas temps encore d'etudicr. 

Le vent n ’est pas seulcment insaisissable, X, 95, 2; il est 
invisible. Nous Favons doqa trouve plus haiit designe par 
cette forrnule : « On voit son ymssago et non sa forjue », 1, 164, 
44. Le vers X, 168, 4 cxj)rime la meme idee : « On entend 
son bruit et on ne (voii) |)as .sa. forme. .>> Et cependant il est 
question an vers Vlil, 46, 28 do sa forme digue do louange., 
et on ne lui attribue pas seulement un cliar brillant, IV, 48, 

1 (reirain de FJiymne), mais on lui donm*. a lui-memo les 
qualifications de « beau avoir », I, 2, 1, el memo de « blanc » 
ou « brillant a, VII, 91,3;cf. 99,3. 11. semble u’avoirpuem- 
pruutcr de. pareiLs trrdts qu’a ce feu qu’il I'emjdace en ellet 
dans la triade. Remarquous encoro que; lo mot nidlarwvan 
qui dans lo /tig-V'eda est, comme iiou.s le vtUTOiis, un norn de 
feu, devient dans la langue clas.'^ique un .noni du vent E Nous 
sommes ainsi ramenes a notre point do depart, et nous 
concluons, qu’au point de vue special oil nous nous placons, 

1. NV pas meme uno as.simnatioii expi'csse du ieu an vent dans oe 

passage oii precisemeut Agiii i-ecoit aprbs plusicurs autres noiiis eelui de 
MAtarievan, 11 : « 11 est Mdtarievan quaiid il so foriiie dans sa niere; 

il est devenii dans sa course Tossor du vent. » 



le vent doit nous interesser surtpiit exi tant que suhstitut 

d’Agni,. 

Nous terminons id la digression et revenons an sujet de 
la multiplicite des feiix. 

Apres le role du cliiffre trois dans la conception d’Agni, 
il nous reste A etudier celui du clrilfre deux. C’cst a dessein 
que je renyerse id I’ordre naturel dcs nombres. La notion 
des trois feux est non-seulement plus complete, mais encore 
plus precise que celle des deux feux. Les deux feux en effet, 
bien qtfon rencontre au vers VIIl, 43, 28 Agni distingue 
seuleinent on taut que ne dans leciel, et ne dans les caux% 
seront tres-rarerneiit le soleil et Teciair. L’opposition ordi- 
naire est cello du feu torrostre et d’un feu celeste. 

Or la nature dll feu celeste est sans doute quelqiiefois in- 
diquee. C’est ainsi qu’au vers X, 45, 10 le soleil est oppose 
a Agni, vraisemblablernont, puisque rien ne pent faire sup- 
poser le contraire, an feu du sacrifice, Ksi toutefois on pent 
voir une opposition dans lo seul fait de deux mentions paral- 
leles, cf. X, 8S, ]8et Val. 10,2. An vers IIL 29, 14, le feu 
qui brille sur le sein de samcre pout etre le feu terrestre, ot 
en tout cas celui qui nait du ventre de 1’ A sura' et qui no 
cligne jamais rcdl, para.it bien etre le soleil., Enfin Toppo- 
sitlon du feu du sacrilice (d, du sob'il se retrouve, et cette 
fois avoc des developpeinents mallicirreuseinent assez obs- 
curs, aux vi'rs VI, 12, 1 ; 3 ; cf. VL 0, 0; I, 150, 1, du moins 
si le rnot today conime M. Gr'assmann Tadmet apres M, Rotli^ 
y a le sens de soleil. D’un autre cote Feclair, ou du moiiis 
*Apam NapAt, le fils des eaiix, qui represente, sinon exclu- 
sivemont 'A au moins prlruupalemcnt I'eclair, forme au vers 
VI, 13, 3, avec le feu du sacrifice, un couple proteeteur des 
liommes. II lui semblo opjiose au v(U‘s Vlll, 91, 7. Enfin deux 
formes sent attribuees a ApA;u NapAt lui-meme. « qui brnle 
sans buche dans les eaux, et que les pretres honorent (duic, 
terme consacre A rAgni du sacrifice) dans les ceremonies, » 
X, 30, 4. Dans uii autre hyrnne adresse A la memo divinite, 
il est dit plus expressfiunent encore que le cheval (Apa/u, 
NapAt) a une naissance ici (sur terre) et une darisle ciel, 11, 
35, 6. Le vers 11 du meme Iiymrie oppose Tessence cachee 

1. Cl. le vers HI, -Ul, 4 oil ou lui ilemande seu lenient aussi les ricliesses du 
ciel et (les eaiiXi 

2. or. Quatrieuie jiartie, cli. I, section vin. 

3. Il represente aussi le soleil. Voir chapitre IV. 



d’ApAw Napat a celui qu’allumeiit las jeunes femmes^ c'est- 
A-dire les doigts, design e encore au vers 12 par repithete 
d’infdrieur a laquelle s’oppose au vers 14 la mention dn 
sej our supreme, tandis que levers 13 nous laontre Apto* 
Nap&t operant ici (sur la terro) avec Ic corps d’uu autre (l0; 
feu du sacrifice), cf. I, 143, 1. 

Cependant'il arrive souvent que le feu du sacrifice esl 
oppose a un feu celeste, que le sejour terrestre d’Agiu est 
oppose a un sejour superieur, sans qu’aucun trait particu- 
lier puisse fixer le choix entre I'eclair ct le soleil, entre I’at- 
mospliere et le cicl. C'est ainsi que les « aspects domesti- 
quos » d’Agni sont opposes a ses « aspects divitis », 111, 54, 1, 
sa naissance. supreme a son sejour iiiierieur, II, 0, 3, quo. 
d’apres Ic vers I, 128, 3, il etaldit sa demeure sur les pla- 
teaux inferieurs et sur les plateaux superieurs. Le vers 
X, 87, 3 n’insistcrait pastant sur les deux machoires,rinfe- 
rieure et la superieure, d’Agni, qui reeoit en outre I’epithete 
■abhaytmn (tourne? dcs deux cotes), si cos deux machoires 
devaient s’entendre au sens vulgaire : elles coirespoudent 
evidernment aux deux niondes 

L’vlyu® iaferieur du vers IV, 2, 18, parait etT'o le feu du 
sacrifice, et cetto expression suggero naturellonieut I’idee du 
superieur. Elle se retrouve au vers 1, 104,1, oil le «nombidl » 
de I’/lyu inferieur parait designer pi-ecisement la patrie, ce- 
leste du feu terrestre, par uae iigure qui sera etudiee en 
dans le paragraphe suivant, cf. 111,5, 5. 

L’Agui au dos blanc dout parle le vers 111, 7, 1, parait etre 
d’une facon generale I’Agiii celeste, par opposition a i’Agni 
au dos noir du vers 111, 7, 3, c est-a-dire au leu lerrestre 
qui noircit tout sur son passage, cf. 1, 58, 4. 

Le vers suivant oppose I’Agni qui devore le bois, c’est-a- 
dire le feu ten-estre, au feu celeste ddsigne par la qualifica- 
tion de wnoble male v, I, 140, 2 : « Celui qui a deux uais- 
sances s’elauce trois fois ' sur sa uourriture, ce qu’il a 
devore repousse dans I’aimee ; avec laboucbe, avec la lajiguo 
de Funo (dc ses formes, de ses naissances), il est le noble 

.1. La mention de i’atraospliero dyii.s le second lieirn.siiclie poiirrait peut- 
etre d’ailleurs, si le rap[)ort etaii plus (dair, laire reuirer cette ritalion. cianH 
hi siiivie do celles qui nous out servi ;t montret* rappiicaiioii du nomdre trois, 
2. Voir ie paragraplie suivant. 

Probablcment aux trois sacrifices du matiu^ de midi et du soir. Voir 
plus has. 



ftitle : som l autrtV (de ses formesv dans 
naissances), il s’empare des arbres, lui qui esfc fort. » 

Le feu terrestre cst le soul qui soit toujoiirs pr53seiit, qui 
a n emigre pas >> {aproshivdn, Yyil, 4S)j 19). Aussi le vers Y ^ 2, 

1 oppose~t4l a I'eafant que sa mere garde dans son seiii, c’est* 
a-diro a TAgru ctdeste, 1 ’ a irnmuable » du feu que> 

les homines voiont dovant eux dans a lo serviteiir», c’est-a- 
dire dans lo feu du sacrilico. Do la ropposition des deux 
sejours d’Agni, run decouverr, Faulre cache III, 55, 15b ot 
au vors X, 79, 2 colJo do sa tote cacliee avcc ses deux jeux 
(lo solpil ot la luno ^ ou le soieii ctreclair?) et do sa langue 
qui lui serf; a. devorcr lo bois. 

Sigoalons encore an vers VII, 30, 3 Ic rapprochement, a 
ce qu’il semble intentionnol, du feu du sacrifice;^ ot de la 
claide supremo quOndra fiiit brilior dans les combats^. 

La notion d'lui Agni celeste a du sir)gaii(d*emont favoriser 
la distinctioii dam dieu du feu qn/on hoijore par lo sacrifico, 
ct dam feu qui consomme ce sa<n*ibco, disLinction surlaquelie 
il est inutile d’insister, juirco vju'elle se rencontre a chaque 
pas dans les lijovinos. . Condontons-nous do ^ngualor quel- 
ques-uns dcs ijiombreax passages ou Agni ost invite au 
sacrihee, X,, 9S, 9, <est prie do venirsur ie mdme char quo. 
les dieux, Y,IL 11, 1, de s’assooir avoc eux sur harhis ou 
gazoQ du. sacrifico, ill, 11,2: cf. VIL 11,2. Son sitppliant 
chorche a Ihirt.irer do sa demoiire sq.iprdnie, VIIl, 11, 7, dlou 
il descend vers ies iiddrieurs, Vill, q:M, 15. La distinction 
^railleiu’S laissc' siibsister rid<.a.ui(d d/esseuce (d; aussi la 
diviiiitc, deja rocojuiue, du feu qui consoinmo lo sacrifice. 
Agni, comme le dit ie vers Yl, 11, 2, ofire lo sacrifice a son 
« jiropro co]q)s />. 

Apres ie cliiffro deux, el au dcla du cliiflre (rois, nousaurions 
encore a signaler pi usicurs noinbres qui flguront tour a tour 
dans la notnui dii nialtqvlo A.gni. Mais la valenr 6.n sera 
; inioux couiprise plvis loiii dans I'etude d'cnsomble qua nous 
consacrerons aox nonibrcs myrliologiquos. Les nombres su- 
perieurs a trois soront nareiUemont reserves dans chacune 

1. OUe upposilioii poutTaii CvaionUaat, oomroo lo verrorj^;, s'oDiendre 

aussj <la]^s auire soni. 

2. (jn poul ^roinparo?; aus. y>as.-;i^cs ijui. ai.vvi]>uoiit deux sejours ou, 

deiDt/ormes a Apuiceoux boauooup moius si;^»CGcarils dViilU'urs, qm io pre- 
s^iuojst comme iiiruiro dos richesso:< du ciol ot da la turre, IV, a, l\ ; VI I, 6, 

7 ; X, 91, :J, ci. Ill, 1.!>, r», ou do -leux richesses, 11, 0, 5. 



des sections riservees aux divers didments males et femelles, 
o& i’on nous dispensera de ^epdter eette observation faiteiei 
une fpis pour toutes. Nous ne ferons d’exceptibn/ quand il y 
aura lieu, que pour lo iiombre quatre, en taut qu’il us’applique 
aux points cardinaux. C’estsans doute vers ces quatre points 
que sont diriges les quatre ycux d’Agni I, 31, 13 qui, selofe 
I’observation deja faito plus haut, fait face de tous c6tds 


§ II. — SUITE nii mjCtoNT ORtOiMi CEIESTE DE LA RACE HUMAINE 

Les pages qui precedent ont fait pour le premier Element 
du sacrifice, le feu, la preuve qui sera successivement faite 
pour tous les autres dleinents, et qui sera pour lo feu lui- 
ra^me confirmee a cbaque page du livre, celle, non d’une 
simple assimilation, rnais d’une identification essontielloavec 
les phenomdnos correspondants dans ratmosphere ct dans le 
ciel, et de rattribution elToctive d’unc origine celeste. Nous 
avons maintcnant, selon lo' plan quo nous nous tracons, 
a etudier certains laits et cortaines idecs appartcnant egale- 
ment a cette premiere face du siijet, (rassimilation du ter- 
rcstre axi celeste et I’origine celeste du torrostre), qui no sau- 
raient trouver place dans les autres divisions du present 
chapitre. Ces faitset cos icleos concernout, suit lo sacrifice on 
general, soit les sacrificatenrs, et il irnportait, on raison de 
lour generalite meme, do les presenter au lecteur le plus tot 
possible. 

Signalons d’abord rimitation de la succossion naturelie 
du temps dans la succession des sacrifices. Le /lig-Veda no 
renformo pas, que jo sacho, d’allusion pnieise aux sacrifices 
des saisons presents daus lo rituel ni merne aucune in- 
dication sure ‘ des sacrifices de la plcino lunc et do la 

1. Oil lui doune d’ailleurs aii.ssi mllle yc'ux, I, 7r», lAi. 

Of. aiLSsi les oil il. est die ‘jn’Agni protege de^^ <|uatre cdtes do 

i’ho'nzoii, comino X, 87, iiO et '21. 

Lo rnot vUu figure bieii diaiH uiio iVmlo de locutions <|ui imj)lit|aent ta 
roguiarife du sacridco, et dails la donoininatiun lo p!^i^^ gbneralc des pcetres, 
ri/r-i;/, (j qui sacrille selon ie vitu ; niais il ne signifhi pus neces.saireraeot 
« saison » et pout se pronflro siiriplen'ient dans le sens <ie « toTripa deter- 
mine, 'n 

'i. On poiirruit etre tentc d’en cheroher une an vor.T i, 'o, 1, dans le com- 
pose soma-par V ah hili, wSiir i’emploi du mot soma dans le sens de « lime 
voir I, a section suivaate. 



iiouvelle lune, ce qui n’est pas d-ailleurs une raison de iJqu 
de I’antiquite de ccs rites. En rcvanclie, la mentiod 
taneedu sacrifice du matin et de celui du soir est frequente ; 
il suffira d’en citer qnelques cas dans les hjmnes a Agnl, 

IV, 2, 8; 12, 2; Vn, 15, 8 ot 15. Ailleurs nous iisons 
qu’Agni recoit sa nonrriture trois fois le jour, IV, 12, 1 ; cf. 
I, 140, 2, et que trois fois aussi il recompense I’hoinme par 
ses bienfaits, VII, 11, 3 Lc temps des trois sacrifices de 
la journee e.st exaoteniciit determine dans un grand nombre 
de passages ou renumeration du lever du Jour, de I’beure de 
midi et du coucher du soleil constitue une veritable formule, 

V, 69, 3; 70, 3 ; VII, 41, 4 ; VlII, 1, 29; 27, 19 et 21 ; X, 
151, 5. 

Cette correspondance des ceremonies du culte avec les 
stapes de la course diurne du soleil, toute naturelle qu’elle 
pout paraitre, prend une importance particuliere apres ce 
quia ete ditde i’identite du feu du sacrifice avec les feux 
celestes, et paj'ticulieremcnt avec I’astre du jour'*. Remar- 
quons a ce propos le rite du transport du feu, indique en 
differents passages, IV, 9, 3; 15, 1 ; cf. IV, 6, 4 et 5; 15, 
2 ot 3, par une expression qui implique I’idee d’une marche 
circulaire ; cette marche n’ost peut-dtre aussi qu’uue imita- 
tion du cours du soleil 

Mais le point (|ui doit ici arreter surtontnotro attention, et 
qui la retiendra memo assez loiigtemps, est rorigine celeste 
des sacrificatours, je dis des Inunmes qui accomplissent le 
sacrifice, et des hommes on general. Cette origine celeste 
pent etre entenduc, et I’etait en I'ealite, do differentes ma- 
nieres. 

C’est du ciel, en ofi'et, que les pretres memes dont nous 
Iisons les liymnos, et les sacrifiauts qui empruntaient leur 
secours, attendaient une posterite. Or, la signification des 
prieres par losquelles ils implorent deleiirsdieux « des en- 
fants males «, est tout autre dans ce culte dont la base reste 


1. Nous vciTOns quo Je Soniu. est ivussi ju'esse trois j’ois diuis ia in^uie. 
jounieo. 

-2. 11 y est peiit-etre fiut allusion tlans ce passage d’un liymne a Agni, .X 
5:1,0: (( Tenilant le til (acconiplissant * le sacriiice), suis la lumiere de Tat* 
inosplifTe. » 

Le inouvement vers I, .'U, 4 on !ui imprinie en avaiitcteii arriere, 

et (jiron explique coniiae n’ayaut d'aiitro objet quo d’activer la flamnie, 
serait-il une re)>roductioa des deux voyages eu sens inverse du soleil (cL 
P. It 
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purement naturaliste, qu’elle ne serai t dans une religion plus 
spiritualiste, ou seulementplus altereo par robscurcisseirieiit 
des my thes/ L^s eaux do laplule, c’est-a-diro relement dont 
I’origiue celeste Jie pout etre revoqueo eii douto et a forme, 
seloii toute yraisemblaiice, lo point do depart du systenie 
entier, les oaiix de la pliiie a’apportent pas seulement le feu 
dans los plantos ; elles y introduiscnt les sues nourriciors qiii 
passeiit do lii dans le corps dos animaiix, et aussi, directe- 
nient ou indirectement, dans celui dos liommes. La conse- 
quence etait facile a tirer. Les liornmes n’avaient pas besoin 
do formuier dame maniere scieiitifiqiic rassiinilatiou des 
fonctions reproductives aux foiictiofis nutritives, pour croire 
qu’ils tiraient do lours aliments, et par suite dtj la pluie qui 
les leur procurait, le sang qu’ils transineltaitmt a leiir pos- 
terite. Le vers celebre de la lUiagavad-Giia, ‘ : e Lc's etres 
naissent do la nourrituro, la nourritiirc nait du nuage 
n’est qu un echo do la. penseo vedique qa’on est, il ost vrai, 
(Honne d(vtia:)uver si fidelc et si distinct au milieu du fatras 
pbilosophiquo qui raccompagiun D'ailleurs, un mjthe fcimi- 
iier favorisait singulierement ia mcme croyanco : cbUail; 
celui du sporme, tombant. du nuage assiiniJ(^ ainsi quo jious 
ravens dit deja, a un taureau. II paraii; legitime do cheredier 
lino allusion a ce myilie dans les fonnulos trcs~usitees qui 
implorent des dieux, et particuiieremeat de TvaslUri'*, la 
semonce, une sc nnvnco merveilicusc. 

Le sporme qui tornbe du nuage est la pluie sans douto, mais 
la pluie coitsidei’do surtout cornme roMfbrmaut un eiement 
male, s’il ji’est pas plutot cad eiement male lui-inenm, e’est- 
a-diro, comme on Ta vu d(qa, le feu. Co feu <'st (niti'c dajis la 
plante eu nieme (xunps quo les sues nourriciors; il est passe 
avec eiix dans le corps de rbonrmo et de la dans celui de 
sesenfants. Il pouvait done, menui dans ctd;. ordro d’idees, 
etre tenu pour le vrai prineijie do la vie, don t la pluie n'etaiten 
quelqUc sorte quo rc-Uiveloppe et le veliicule, et ce principe 
descendait toujours du ciel. 

Or I’idee d'un principe igne etait la premiere solution du 
problemc de la vie qui dut se presenter u i ‘esprit des iiommes 
primitifs..L'observation du refroidissemeiil. des cadavres suf- 
fisait pour la leur suggerer. Et en effet le vers X, IS, 1, en 

1. Oil est exprioiee en MtVjDO temps la croyaoce a rollieaciie inirins 
dll sacrifice, Bh. G. Ill, 14, cL iO. 

2. Voir la <iuatrieiuc partie, ch. 1, section vi. 

B Elia AKIN i:, Itelifj loii luidiq mi. 
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dohnant au feu Fepithete bhurijanind a qui a beaucoup de 
naissances », ajonte qu'il « rayonne de notre coeur », ef. 
ibid. , 2. Sans doute Fair, le Tcnt> a du <^tre aussi consid^re 
commo un. des priiicipes de la vie humaine, le vent qui est 
appele I’amc (le souffle) de VaruH3;, VII, 87., 2 et des dieux 
en general, 108, 4, et avec lequel, ainsi que nous le mon- 
trcroiis plus loin^ Fame de Fhomine retourne se confondre 
apres la inert, X, 10, 3; ef. X, 92, 13 .et X, 90, 13 F Mais 
e’est incontestablcment le feu, dont les relations avec le 
vent ont dii reste ete deja rclevecs, (jui tient la premiere 
place dans le iny the que nous aliens etudierj Or la croyance 
a Forigine ceUesto du feu etant donuce, la croyance ik Fori- 
gine celeste de la race liuinainc s'ensuivait naturelleinent, 
lors nieme que les iddes analysecs plus haut n’auraient pas 
fait concevoir la vie de chaque individu comme puisee de 
nouveau a la source supreme. Ccs idees d’ailleurs ont du 
vraiscmblabloment jouer un riMe dans la formation du 
niytlio. Toutefois, e’est, seulement dans Feloigneinent d’un 
passe, (iclain- par les inferences qu’elles perinettaient, 
mail? cclaire de cettc lumiore un pen trouble oil naissent et 
so plaisent les Idgendcs; que pouvait se former par la sup- 
pression do Fintormediaire oblige du pore reel, la notion 
d’un premier ancetro descendu du ciel. Co premier aucetre 
no pouvait etro evidonuneiit que Ic feu lui-meme. 

; La croyance incontesfablc, et d’ailleurs depuis longtemps 
reconnue, do FideatilO du premier hoinrne avec le feu, parait 
se jnstifior inienx jiar les considerations qui precedent, que 
comuio tciite de le faire M. Kuhn, ](ar la scule a.ssirailation 
de la productidn du feu (aii moyen de deux morceaux de bois) 
a Fa,cte dc la gdueiMtioii. Kile se justifle mieux encore par la 
oombinaison de Fane ot de Fautre explication. Car rien ne 
nous (iblige a aitribuer au inytlie une origine unique, et e’est 
a.u contrairo in convergence d’inferences et d’analogies d’or- 
dres divers qui a produit les inythes durables. Or le fait al- 
legue par M. Kuhn est parfaitcraent exact, etdans I’hymne X, 
18d, dostim’ a procurer des couches lieureuses, il est dit au 
vers 3 que les deux Aevins font sortir le fanus par la friction 
(comine le feu) avec une arani d’or, cf. Ill, 29, 1 et 2. Enfln 

1, 1^0 vent ost toissi iiii luedecin auquel on domando tloi, remedes, 8<;>, 4; 
VIK A ; X., iSi;, u ei. la vie, ihuL pt :.J, et iju'on iuvoque avec les pUintes, 
biiiipU r", t, HO, X, 1, Aux vers X, 137, et 3 tleux vents sorit hi- 
vorjoes, cUnit Tun apiiorte ,le remede ot Tautre eniporte lo mal. 
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les deox explications reunies n’epuisent pas encore la serie 
do? analogies qm ont pu, concourir a I’etablissement de la 
croyahce en qlQcstion. Les fonctions de pretre, assignees, 
comttie nous le vorrons bientdt, au fou dii sacriflee, ont d ft 
contribuer a faire confondre avec lui les premiers anceti'es 
qui, dans I’ordre des idees religieuses, lo plus important natu- 
rellement en mythologie, sent avant tout les premiers 
prfttres. Mais il cst temps d’apporter des textes a Tappui de 
toutes nos affirmations. II ne s’agit plus, bien enteridu, quo 
de I’origine celeste de la race clle-meme, ot de Tiden- 
tification d’Agni avec les ancetres de cette race. 

Notons d'abord la mention frequente de liens do parente 
existant entre Ic.s hommes et les dieux. Nous n’entendons 
pas ici parler de rattrilnition continuelle aiix differents dieux 
du titre do pere, qui pout n’avoir, et qui n’a en effot dans un 
grand noinbre do cas, qu’uno signification metapliorique.Mais 
il ne saurait y avoir de doute sur la valour du mot mjdlya 
« communaute do race ->, exprimant aux vers VlIJ, LS, 19; 
72, 7 (of. Ill, 5-1, i(i; YllI, 27, 1(), et VllI, (12, 12 rapprochd 
de VII, 72, 2), la relation concue cnti-e les liomines et les 
dieux, ni sur la portee de cot autro vm-s, VHl, 72, 8y 
« Nous avons on com man, d dieux (pii versoz dos tresors 
liquides, la qiialite de freros dans lo soin de la mere '. » Lo 
suivant n’est pas rnoins significatif, qm/npril renfermo des 
details dont rcxplicatioii ponira etro d,o,nnco soulenK'ut 
plus loin, I, 1()5, 9: « Il y a l.a-Jiaut sept rayons; cost la 
s'eteml laon iioinhri.i ; Tvii.a .Iptya b.^ sait, il proclaino 
la paroutd. » « Lo uonibi ii do I'Iioiuiik' ctondu la-luiut » cst 
une expression qu’on ne pout coinprondre (lu'on remarquant 
d’abord quo dans le iangago vedi(|uo lo tonne de noinbril 
equivaut a cokii de pore, onsnito quo lo pdia; ost ici le ciel liii- 
merne. Lo premier I'aitsemble etrango,, mais jc le crois incon- 
testable. Il expliquo un detail curioux de la mytbologie pos- 
terieure, la naissance do llrahmasortaiit d’un lotus qui sort 
lui-radme du nombril de Visii/tu, et qui, selon touto vi’aisein- 
blance, represente ce nombril lui-rnemo. Le germo do ce 
mythe se trouve dejaau vers X, 82, (5 du /dg-Veda dans la 
notion do « 1’ unique attache au nombril de celui qui est 
sans parents », notion sur laqueile nous revieiidrons. 

1. C\\ IV, 10, H, Faut-il iiilcrpn^ter lo moiuo sens la iVjrrnuk i 

<( Le mortel alameme matrico que i'imiuortel J, ;n>4, ISO, on 
la de deux Ibrmes du feu ? 



« Le nombril de celui qui cst sans parents » ost un de ces 
paradoxes auxquels les poetes vediques paraissent prendre 
un si grand plaisir, et qui ont quelquefois d’ailleurs un sens 
profoud. Cclui-ci par exemple constate sous uno forme pit- 
toresque renigme du commencement. Quant a rorigine d’une 
representiitiou aussi bizarre do la descendance paterrielle, 
on pent la. cherclior peut-etre dans cette idee que le nombril, 
etant chcz le pore comme chez le fils la marrjue exterieure 
de la desceiKlance, constitue en quelque sorto chez cclui-la 
lo premier anneau de laclia'ine qui relie celiii-ci auxancetres. 
De la le fils aitaclie an nombril du pere commo dans le vers 
X, <S2, 0. Mais par une sorto d’abns da langage., le nombril 
auqiicl le tils ost attache est devenu le nombril du fils, comrne 
dans lo passage qui a neccssite cette digression. MM. Roth 
et Grassmanu tUiuleut, do mfimo qu’eu bieri d’antrcs cas, 
toutes ces diOicultes, en eira^jant le sens propre du mot ndbhi 
et le trail sforrh ant selon qiials le jugentnecossaireon ceuxde 
<t parente (cibstrait) >», do « parente fcolleetif) », ou de « pa- 
rent ». M.ais lo caractere artUiciel de cos solutions ressort 
avec evidence dans lo passage suivant oii ropposition du mot 
bandliU a lien .» an mot ndbhi ost tout a fait signiiiccitive, 1, 
1C4, S3 : e Le cicl (‘St; inon pere, qui nfa engeudre, Ja est 
moil nombril ; men cordon, ma mere, est celie grande terre. » 
On voit ici quo la indre a du. dtre considerik^ comme le lien qui 
reuiiit entre enx ies anneaux princijiaux de c<*ttcchaine quo 
nous chcrchions a nous represeiiter tout a riieure, e'est-a- 
dii'e les males <Vui ]0 memo race : ils sent les nombrils et elle 
ost lo coialoii omlulical, co cordon devaut reller le fils, non a 
la inerc qui no compte pas dans la serie des anneaux, mais au 
peroLOnvoit aussi quo, coinmo .nous ravions annonce, lo 
m>ni.bril, c/esi-a-dirc le pore do riiomnie, « qui s'elend la- 
liaut au vers 1, 105,, 9, est bien le ciel k tandis qifau ycvs 

1. .RenKH'quon.s a ce «(i/e lo mofc hmidhu, ([ui jiX^xprinie jan]ai.s 

rFailleiirs qiOuti lien Uo ijai'iMito on de dtUdvation^^ doit a.voi.r ie iiieiae yens 
daiis lo compose nixinfu-briniilva^ ccpiivalem au terme inarhjn iiiortel », et 
pour .le<|u<'t M. Gi‘a.ysina.uTi no trt*uve pas <io iradiici lou ])lus> ju'ccise que 
eelle de u soiuui.s a la, tuoia, iul ajjpartcjuint Uuidiy «pie, M. Rotli prv>j)Ose 
j'iuterj)retariou plus liardio, mais seloii muis tout ii i'ait arbitraire. de « com- 
pag.!Km <le .1 m .men v, lei encore lo mot bajidhii nous parait epuivalent au 
leruie dc ustre, connne lo mot nnbfil lost, a celui do pore, ou sorto quo le 
c(.mtpose sfguijlerait oiyjuologiquoiiiout. « lils de la. mort £>, exitression bgale- 
rueui bardie, mais vpii sc trouve I'aire le peudajit exact de ceile <le « fils de 
rimmorialite r appliquec aux dioux, VI, iri, 1); X, K>, 1. 

ii. On pent iiitorpreler de mejuc au vers 111, 54^ *) le pore dont les homines 



VII, 72> 8, cite avant celui-la, la mere dans le sein de 
laqiiellelGS hommes « ont enteoinmun avec les dieiix la qualite 
defreres)) peut dtre la terre. Ainsi les liommes et les dieus 
seraient freres parceque lo ciel et la terre sent, coinmo neus 
Ic verrons^ les parents de tons les dtres anirnes et inaniraes. 
C’est on effet suivant cette conception qne s’explique le 
mieux le titre de frere des hommes donne aux dioux, et par- 
ticulierement a Agni (voir Grassmann, VVd;ri. aumot(»//.r«;rt). 

Cependanfc la radro des liommes peut etre aiissi placee dans 
le ciel avec leur pore quiestalors distingue du ciel. lui-mdmo. 
Nous verrons quo Yania, considere cornme le premier hommo, 
dit a sa steur Yami, X, 10, 4 : « ,Lo Gandharva dans les eaux, 
et la femme aquatique, tel est notro norabr'il supreme, telle 
est potre parente'». D’uii autre cote, les anciens /tishis, 
I, 164, 15, et particulieremcnt Vicvainitra, 111, 53, 9, reqoi- 
vent repitlietc dera-ja « ne des dieux », qui ne peut plus 
s’expliquer, de memo que le titre de freio des dieux, par la 
conception du ciel et do la terre comme pore et mere de 
toutes choses. Elle n’est pas susceptible non plus d’une in- 
terpretation purement metaphoriquo comme le scrait la 
qualification de fils des dieux, et elle irnplique deoidemeut 
I’idee d’uno origiiie celeste de la race liumaim'. Cette des- 
cendance divine, immediate pour les chefs de famillo, me- 
diate pour leurs descendants, est indiqueo dans les termes 
les plus clairs au vers I, 130, 0 : « Dadliyanc connait mon 
origine, et I’antique Ai/giras, ivt PriyameilJia, Kanva, Atri, 
Manu rout conime; les ancieas, Manu, Font cnnnuo; c’ost 
aux dieux qu’ils se rattacheut, et c’ost en eux quo sont nos 
nombrils... » Mais la notion vague d’une liliation divine n’est 
pas encore le mythe que nous avous aiinoiice. 11 nous reste a 
prouvcr par les textes quo le dieu dont descondout les an- 
cbtres est avant tout celui qui, eraigi'ant sur la terre, forme 
le lien naturel de la race divine et dc la race humaiue, c’est- 
a dire le feu, Agni. 

Or, on lit en propres termes au vers I, 06, 2, qu’Agni a 
ongendre les enfants des hommes, of le,s liommes .sent vrai- 

revenfUfjiient la pareiite en cos tonnes : C’esf; la iic-tre parento, la 

oil les dien.K se tiennent sur lo vasto cheniiti llssc j>. Lo ohoniiii /z.v,s7i, v\f)LUu 
osi on lout oas lo ciel., vjjornfin. Cf. euc.orc X, Gl, 18 et IG. 

i. Le mol jduii parenUi w s'’a[>pliiiue-t'il .speoialciuenl a. la nuire, cdiniiii: 
lo mol 'ndbhi a uomlirii v au pore ? Cette hypotheso serait cuuirotlite jjar 
Temploi du meiiie mot au vers in> 54, 9. 
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semWablement encore d^ignes au vers 4 du mdme hymne, 
ou il est dit qu’Agni atrotive la voie ponr ses descendants. 
J1 doit etre iuvoque cotnme le premier per©, II, 10, 1. Agni 
Vaiqvanara, d’apres le vers I, 59, 1, est le nombril, e’est- 
a-dire selon I’interpretation justidee pins haut, le pere des 
races. Le vers 2 du ineme hymne I’appelle la tetc du ciel 
et le nombril do la terre; la premiere do ces expressions 
nous le fait roconnaitre pour FAgni cdleste, la seconde pour 
le pere do la terre, ou plutdt des (Hres qui I’habitent L 

II n’estpas impossible que Fepitbete tapoja, appliquee aux 
/tishis, X, 151, 5; cf. X, 183, 1, et dont le sens estdevenu 
« ne de la penitence », ait signille prirnitivement, conforme- 
inent a rdtymologie, « ne de la ehaleur, e'est-a-diro du feu ». 
Citons encore dans Fordro d’idees qui nous occupe, et 
coinme pouvant s(‘. rattacher .au mytlu'. d’Agui anefitro des 
bonirnes, les passages oii c<' dieu est appele le premier-ne, 
X, 5, 7 ; cf. I, 31, ll ; cf. aussi 1, 104, 37; X, 61, 19. 

Mais e’est surtout en sa qualite de preti’e, et do premier 
pretre, qu’Agiii figure conims chef des races buraaines et 
particulierernent des faniilles de prefj'es. Nous devons done 
maintenant j)Ous .attaclier a faire ressortir ce caractere sacer- 
dotal dont est revetu Ic feu <lu .sacrifice. 

C’est uii fait bien coniui quo tons les iioms designant les 
prdtres sont appliques a Agni, depuis les termes generiques 
de I'ipra et de vileij (voir F.ra.ssnianu, Wrerierhuch^ s. v.), 
jusqu’a ceux qui exprimeiit les fouctious particulieres des 
ministres du cult(u 1! recoit, dans un grand nornbre de pas- 
sages (veil' ihid. s. v.), celui de /lOlvi qui dd.signo eii general 
le saccificateur, et eu particulier, au moims dans le rituel 
postdrieur, le }uetre qui recite des vers, les vcr.s dii /tig- 
Yeda; plus rarement ceux de brohumn (ihid.) et (Vadhvaryu, 
III, 5, 4 et peut-ctre, Vill, 90, 10. 

Kn pliisieur.s passages le.s titres sont intentionnoUement 
accuimiles. Ainsi dans I’liymuo 11, 5, il recoit .succcssive- 
ment, de vers en vers, ceux de /lotri 1, do potvi 2, do/;rac«s- 
tri 4 do neshtri 5, iVad/tcarijH 0, sans compter Femploi du 

1. Cotte interprtHai !DM narai! nii.^o hors <lo doale |inr la comparaison trun 
vers qiie nous rotrouveFoiF-, a |)roj>os uo ,SM}n.a. et on !e3 Sonias S6>ut appeles 
a la 1’o.is ^ itMos du v.iol a et <s peros » du pooie, IX, 09, H. 

2. Au ver.s o id-iiiploi du j^ubstardif omhrf?nn ft priere » ron){.>lace peut-etre 
le titre de bralrtnan. ou siinplonieut la mention de la 8;a^i:esso, hdvf/ay le titre 
de kavL 



terme generique de rilvij au vers, 7. Le v(;rs II, 1, 2, aux 
fonctions de iepotri, de wes/itrt, d'agnulh, depraeih- 
tn, d'adhvaryu et de brahman, ajouto encore le titre de 
gvihapali desiguant le inattre de maison, ccdui qui olFfe le 
sacrifice. De ineme^^ de riiymne Agni est 

successivement identifie a tons les dieiix, il Test dans ce Ters, 
reproduit d’ailleurs:, X, 91, 10, a tons les pe.rsonnag-cs qiii 
prenneut part an sacrifice, a rexception de la femme du sa- 
crifiant. Celle-ci n’est plus oublieo aux vers IV, 9, 3 et 4, 
oil Agni est tour a tour assiinild au holri, au polrt, ala 
femme*, au maitro de maison, au brahman. Citons encore 
le vers I, 94, 6, oii Agni recoit en outre le titre de purohita, 
fixe plus tard dans le sens do prof, re d'lruostiqiie, do ^Mpe- 
lain : « Tu es radhvaryu et tu es lo hotri antique, !o praqastri, 
le potri, le purohita par naissance; oonnais.sant tous los 
offices de ritvij, etc. » Au vers AOI, 10, 3, il est appelci 
maitro de maison,, liotri et pot/i, ot les vers I, 76, 4 ; X, 2, 2, 
lui attrihuent encore a la foi.s los fonctions de cos deux dor- 
niers pretres. 

Il seinble pourtant qu’Agni n’ait dans le sacrifice qu’uno 
fonction unique, colie de devorer los ofTrandos. Mais il roooit 
I’olfrande du Soma de la coupe do tous les sacrificatours. 
Les coupes meutionnees en plusieurs passages conimo 
offertes au.x differents dieux, ainsi aux vers 11, 36, 1 ot 37, 

I, celle du hotri, aux vors 1, l.j, 2; 11, 30, 2 ; :’>7, 2, ccfiie du 
potri, aux vers I, 15, 9; 11, 37, 3, cello du noshlri, au vers 

II, 36, 0, celle du praeastri, au vers II, 37, 4, eirfin colics 
du hotri, du poiri ot du nosh.'ri k la Ibis, toiif;cs cos coupes, 
dis-je, sont versees dans le feu. Si done Je iou qui ddvoro 
roffrando a etc line fois considcre commo lo veritable sacri- 
ficateur de cette offrandc, il a dii assinno-r du nidino'coup la 
charge do tous les pretres dont il la reooit. 

Or rien ii’etait plus naturei que cetto attribution a Agni 
du role dc sacrificatour. (Vest a la consomption de roflVaude 
qu’aboutisseut toutes les cbretnonie,s, c'(.!St olio qui constituo,, 
a proproraent parlor, le sacrifice. Mais Agni u’est pa,s sim- 
plement un instrument passif de cotto operation qui sort 

1. 1,0, seivs est ti-np clair pour pernietlre la coi-i-oction pi-npo-ytc liiip 
M, Max Miillor {Chips, vol. IV, p. 18). (jiiaiit 4 la puestio)! p'l-nmriiyf.icale 
(le l'mitkeiiti(',iU': du iiominalif lemiuin f/nali, ellc est lndepcuidaiUe de I iiit u'- 
preitation. Celle, loniio, (pji nVst, donutu! ijue par le pada-pallui, a pu a’o.’iisl.er 
jamais dans la samhita. 
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de couronnement a toutes.les autres, Agniest, nous le savotts, 
util dieu parrai les mortels; II est^ et nous analyserons plus 
loin les diverses formes de cette idde, rinterraddiaire de 
la terrc el du ciel. Les offi’andcs qu’on' lui confle sont par 
Ini transmisGs aux dienx qui no <f s’enivrpnt pas sans lui », 
VII, 11, 1, et s’il cst, coraine nous le verrons, appele leur 
Louche, ses hammes sont aussi, par une conception qui 
rentre tout a fait dans Fordre d’idoes auquel nous nous 
arretons actuellement , considereos comme des cuiliers, 
Les dioux, on somme, n’ont directernent affaire 
qu’a lui seul. C’est lui qui cst lo vrai sacrificateur, hold 
mtyalardh, lU, 4, 10, et qui rend aux differonts dieux les 
lionneurs qui Jour sont dus*, attendu qu’il les connait, 
III, 4, 10; VI, 52, 12; cf. Vfl, 10, 2, comme il connait les 
mortels, VIII, 29, 0. Aussi est-ce lui que ceux-ci choisissent 
pour lour hotri, VIII, 49, 1, lui seul, que I’offrande soit 
grande ou petite, X, 91, 8 et 9. II ost le hotri do toutes les 
offrandes, X, 91, 1. Compare aux autres, il est le plus glo- 
rieux des hotris, Vlll, 91, 10. 

- jSa sagesso ost surtout vantee. Nous venous de voir deja 
qu’il connait ct salt distinguor los dieux. A son titre de 
prdtre, vi/n'o, le vors I, 127, 1 accole Fepithete jdlmmlah 
« connaissant les etres », qu’il a, nous le savons deja, 
eraprunteo an soleil. Il ost aussi appole riioKwid « qui connait 
tout » (voir Grassmann, Wn-rL. s. v., cf. X, 11, 1). On iie so 
contente pas de dire qu’il a rintelligeneo d’un sage, kavikratu, 
1, 1, 5, qu’il cst richo en yiensee, dhiiidvnm, I, 58, 0;III, 28, 1, 
qu’il connait exactoment le sacrifice, X, 110, 11, qu’aussitot 
no (cf. VII, 4, 2) il a fait le sacrifice, qu’il connait tons les 
rites, X, 122, 2 : on lui attrihue toutes les sagesses ou toutes 
les sciences. III, 1 , 17 ; X. 21 , 5, qu’ii emhrasse comme la jaiito 
embrasse la, roue, il, 5, 2, et on les lui attribue egalernent 
des sa naissance, 1, 90, 1. L’anteur d’un lijmne a Agni veii- 
fermaut uii certain uombre de passages obscurs a dessein, 
ajoute en terniinant qu’il a adresse ces paroles a un sage, 

1, M. Gra^-vsniaiin (UAr/'/.) a trcs-blcn. rcconnu lo vrai sons du moi juhi\ 
en lant <|tFap))]i<iue a la (le.-ip-nariim des llammos d'Agni. Co sens avait 
echappe a M. llnili. Je eroi? !e veirouvor encore dans le compose juhv-’ 
dsf/a, ejiitliete d'A^ni, (cquel me parait. signilier o- doiit la Itonche est une 
eiiiller, » c’est-a-dire (lul ne dovoro ruifrande rjae itonr ia traiusniettre aux 
dieux. 

2. Cl. les passages iimoinbrable.s ou Agni est prie de sacrilicr d'ho* 

norer les dieux. 



alitrenieht dit d bon entendenr, IV, 3, 16. Lcs poetes recon- 
naissent qu’Agni I’emporte en sagesse sur tons lcs hommes 
pieux, I, 72, 1, etaiit lui-meme le plus pieux des mMs, 
VI, 14, 2, ou plutdt ils. confessent leur ignorance et I’oppb- 
sent a sa science dont ils implorcmt les lumieres. Car, sage 
parxni les ignorants en mdme temps qu’imraortel chpz les 
mortels, VII, 4, 4; cf. X, 46, 5, il instruit le simple*, I, 31, 
14 ; depose sur la peau inferieuro (la terra), il a devoile les 
rites aux mortels, I, 145, 5. Coinme des fils ecoutent un'pere, 
on dcoute son enscignonient, I, 68, 9, qui est celui d’un 
sage, I, 73, 1. II est descendu du ciel pour dtro iritcrroge, 
I, 00, 2. Aussi lisons-nous au vers I, 105, 4 : « J’interroge 
I’inferieur (rAgni terrcstre) sur le sacrifice ; que le messager 
(id.) me rdponde » ; et au vers I, 145, 1 : « Interrogez-le, il 
est alle (?), irsait"».Les rnemes idecs se retrouvent plus 
developpees dans les deux passages suivants : 

VI, 9, 2. « Je no sais pas tisser la traine (lo sacrifice) que 
tissent ceux qui luttcnt' (les sacrificateurs); quel fils 
deriiomvne pourrait dire ici ce qu’il taut dire, rnieux que le 
pero infericur (Agui)? 

3. « Celui-la suit tisser la traine, cchii-ia dira exactement 
CO qu’il faut dire, qui connait le inonde iinmortel dent il a la 
gai’de, et qui venant ici-bas en voit plus quo I’autre (lepero 
supreme). 

4. « (Test lui qui ost le premier sacrificateur. Rcgardez-le ; 
e’est la lumiere mimortelle au miliim des mortels ■» 

— X , 2, 1. « Rassasie les dieux, comblo leurs desirs, 
b dieu tres-jeiine ; coniiaissant lcs temps, b maitre des temps, 
offre ici le sacrifice; avec les pretres divins’‘, u Agni, tu es 
le plus venerable des liot/Is. 

2. « Tu te charges pour les liomrnes do roffice do hotri et 
de potri ; tu os pieux, liberal, fidele a la loi ; accompagnons 
les oifrandes du cri svdhd; dieu lui-mcme, qu’Agui Iionore 
les dieux, lui qui on est capable. 

1. I.I lui onseigne les Ueux. IJu poole dit ailleurs qu’Agni connait pour lui 
les temps, V, \^, 3. 

2. Toutetois le vers snivant, J, l in, 2, en conslatant qu’on rinterrogo,. 
ajoute, si j’ontends bien le sens du vcu’lie pvkh avec la jiariicule vl : « Tons 
no tirent pas de lui ce rpie io sago a on quelque sorte saisi qu’il retient) 
dauvS son esprit. » 

3. Voir la (leuxioiue partie.. 

h. Le sens de tout ce passage a ete conipletenntnt meconnn dans la tra- 
duction do M. Ktcgi. Voir Critique 1875, 11, p. HS.S. 

5. Voir plus bas g IW 



3. « Nous sommes entres daos le cbeHiiii de? dieux (le 
sacriflce) pour nous y avancer aussi lold quo nous pourrons ; 
Agni est savant, qu’il ofifro Ic sacrifice ; c’est lui qui est le 
hotri ; qu’il ordoune les sacriflces et regie les temps. 

4. « Si nous violpus vos lois, 6 dieuXj ignorants que nous 
sommes, 6 sages, qu’Agni remplisse toutcs les lacunes, 
lui qui est savant, eii lionorant cliaque dieu en son temps. 

5. « Si dans leur simplicite, les mortels a la faible intellW 
gence ignorent le sacrifice, qu’Agni, le sage sacrilicateur 
qui le coniiait, tres-digne lui-meme d’etre honord, honore 
les dieux selon les temps. » 

On aura remarque dans ec second passage I’idee qu’Agni 
repare les fautes commises par les sacriliauts. J’entends 
dans le meine sens I’expression ukarluram adhmrasya, X, 140, 
5, cornme signifiant le redressour ou le medecin du sacriflce. 
Agni est ala fois celui qui onseignelos rites, I, 95, 3 ; cf, VIII, 
61, I, qui aiguiso les preires selon I’expression energique du 
vers VTI, 16, 6, quile.s fait sacrifier, III, 1, 1, qui dleve les mor- 
tels au rang de risliis, I, 31 , 10, et cclui grace auquel I’offrande 
est bien sacriflce, celui qui dirigo on qui accomplit (scidh) 
lui-meme les ceremonies, 111, 1, 18; cf. 17 ; III, 2, 5, qui en 
est rordoirnatcur, VII, 7, 5. Pour en fluir avcc le sujet des 
enseignemcrits dus a Agni, il faut citer los passages portant 
quo les sagesses, les priere.s, les bymnes naissent de lui, IV, 
11, 3; cf. 2, qu’il est le sein (le recipient) de toutes les 
prieres et le vase oil on los puise, V, 44, 13, I’inventeur do la 
parole brillante, II, 9, 4, lo premier invontour de la priere, 
VI, 1,1, qu’i! lacoMuaitet qu’ill’enseigne. 111, 31, 1, qu’il la 
proclame, LV, 5, 3, qu’ii donnc lapenseo, V, 7, 9, les prieres, 
X, 45, 5, les liymnes en abondance, V, 0, 9, qu’il commu- 
nique une bonne part do la parole. III, I, 19', onfin’qu’il 
inspire renthousiasine poetique vipdm fyolimshi, III, 10, 5, 
vepah, X, 40, 8, cc qui lui vaut I’epithete vipodfid, X, 46, 5, 
dont on pout rapproclior celle de medhdkdra, X, 91, 8 « qui 
donne la sagesse ». 

Agni d’ailleui’s n’inspire pas seulement les poetes ; il 
counait lui-meme rontliousiasme {oepate matt, X, 11, 6) qu’il 
leur communique. 11 est lui-meme eloquent, VI, 4, 4; cf. 
X, 12, 2; il est un chantro, VlII, 49, 19 ; X, 100, 6; I, 148, 

1. Suvneatn hhdyam^ expression cquivalente kvdeo hhAgam^U ^<54, 37, on le 
premier-lie tie la loi,‘ grace auquel cette part de la parole est obtenue, pent 
6trc egalemcnt Agni. 



2; cf. I» 59,7 ; 127^:10; VIII, 44, 20‘, et.savoix est comparee 
a une IV, 6, 5. Le chant d’Agni n’^t pas 

d’aijlhurs un simple procluit de rimagination des Ils 

ont dntendu le feuqrdpitor en devoraflt le bo is, I, 58, 4; 

VI, B, 7, et le bruit de SGS flammes leur a paru un chant, 
X, 3, 6, surtoat quand its y versaient I’offrande, 1,94, 14, 
pour nerien dire de la voix celeste d’Agni, VI, 15, 4, qiii ost 
letonnerre. 

|Ainsi done Agni est un saciifidateur, un sage, un chantre, 
et uaturellement le .sacrifleateur, le sage, Ic chantre par ex- 
cellence, celui qui instruit ou qui inspire les autres. Cc n’est 
pas tout, et nous avoiis vu ddja qu’il etait assiraile au maitre 
de maison. Dans cotto assimilation se revelo surtout le carac-*- 
tere d’Agni comme feu dii fovei*, comine feu domestique, ' 
W!<«ahv(V, 1, 8, el passim), que Thomme honore dans sa pro- 
pro deiheure (VTII, 44, 15, ct passim), et ([u\ ost etabli dans 
cette demeure comme le chef de la tribn, viedm vicpalih, 

VII, 7, 4; cf. V, 4, 3; VI, 1, 8. La tribu parait d’ailleurs 
ne dilfercr guere ici de la fainille, et le litre de maitre 
de maison, (/vihapafi, qu’Agni recoil encore au vers V, 8, 
1, semble equivalent au litre de chef de tribn, viepali, dans 
le vers VI, 48, 8 ; « Tu es, o Agni, le maitre de maison 
de toutes les tribus huinaines. » L’origine de la concep- 
tion est encore assez transparente au vers 111, 1, 17, on le 
poete dit a Agni, en lui donnaut repithote dumunahf^ 
« domestique » : « Tu as rendu les mortels sedentaires®. » 
Le foyer, en effet, n’est pas seulement le centre, il est, si 
Ton pout ainsi parler, lo noyau de rhabitation.;C’ost autour 
de lui que celle-ci s’est formec. II en est done bien verita- 
blement Ic maitre, en ineme temjis que le chef de la famille 
qu’elle abrite ou de la tribu qui s'est groupee autour d’elle. 
Pour la meinc raison encore, il pent dtre appele I’ancion de 
la demeui’e, VIII, 91, 11. 

L’antiquite, tel est en effet le caracterc qui, dans cet ordre 
d’idees, devait frapper avant tout cliez Agni. Sans doute Agni 
est aussi un dieu jeune, ot memo tres-jeune, auquel I’epi- 
thete yavishtha est specialeraent consacrem Mais e’est qu’il a, 
comme nous I’avons vu deja a propos de son entree dans les 

1. Aux vers I, 60, 4 ; VI, 3, 0, il e:sfc shnplcmeiit compare a u?i chantre. 

2, S?/; Grassmann. Il seraif peut-etro plus exact d© traduire ; c Tu as re- 
parti les mortels eiitro dilTereiites demeures. ^ Mais la sigiiilicatioa resternit 
au fond la mo me. 



plantcs, le don de renaitre, VIII, 43, 9, c’est qu’il a des 
naissauces nouvolles qae lo vers III, 1, 20 oppose a ses 
naissapbes anciennes. Le rajeunissement n’est qu’une autre 
forme de la renaissan||!. Nous pouvons done rapproClier des 
citations precedentes'le vers II, 4, 5, portant que loPsque 
Agtii est deveiiu, vieux, il redevient tout a coup jeune, II, 
•4, 5. Ailleurs encore nous lirons, ce qui en somme revient 
au memo, qu’il ne vicillit pas, I, 12S, 2. Son eclat nouveau 
est en effet semblable a I’ancien, VI, 16, 21. Toutes ces 
fornuilos pouvent .s’appliquor ' d’ai]leur.s aussi bien a TAgni 
celeste, tour a tour cache pendant la iiuit ot pendant la 
secheresse et roparaissant lo matin ou dans I’orage, qu’au. 
feu terrestre enferme dans le hois, puis en sortant par la 
friction. 

Antique comme maitre do maisou, Agni no Test pas moins 
comine proitro, car rinstitutiou du sacrifice est placee au 
bercoau inbme de la race. Nous avows deja vu qu’il est le 
premier inventeur de la pricre. ()n lit ailleurs qu’il a con- 
duit lo premier sacrifice, 111, 15, 4. II est appele le premier 
sacrilicaleur, X, 1, I'ancien sacrificateur, VIII, 44, 7 
(cf. I, 04, 6, deja cite), qu’on prio do rernplir de nouveau la 
nidme foiiclion, VII T, 11, 10. Ji a briiic aux aurores ancien- 
nes, I, 41, 10, ot il wait maintimanf avoc toutes Ics sagesses, 
comme autrefois, I, 90, 1. Je traduirai en entier le vers I, 
70, 5 : « Oornme tu as, avoc les olTrandes du pretre Manu, 
honore les dieux avec los sages, sage toi-rnemo : ainsi, toile 
vrai sacrificateur . lionore-les maintenant, 6 Agni, avec la 
cuiller savoureuse. » Ition n’est plus frequent, d’ailleurs, 
que lemploi des formules qui rappollent avee les sacrifices 
des ancetres le role qu’Agni y a joue, Vll, 11, 3: « Agui, 
honore ici los dieux comme chez Alariu, inunusvhal. » Cf. 
bhvit/uvnl, arujira-'n-nl , VIH, 43, 13, et taut d’autres composes 
du inenie genre, Mil, 23, 23 et 24; Vlll, 91, 4, etc., etc. 
Signalons encore le vers Y , 3, 5 ; « Il n’y a pas, b Agni, de 
sacrificateur plus ancien que toi, ni qui par sa science accom- 
plisso rnieux le sacrifica; )>, et le vers X, 53, 1, oii Agni 
parait d'aiilenrs descendre du ciel pour reprendre son an- 
cienne charge : « Calui qu’appelait notro pensee est venu, 
lui qui connait le sacritice, qui en connait chaque partie; 
qu’il sacrilic pour nous dans lo service divin, lui qui est 
plus habile ; car il s’esi; etabli pres d’ici avant nous, w 

La double fonction de pretre et de maitre de maison re- 
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cpiirme a Agni, et .son antiquite avec run et rautre carac- 
teier4ui so confbnderit d’ailleurs pour les families saeerdo- 
talc^^il ^raieut suffi peut-etre pour le transformer en 
uu ancStre do cos families, lors mdme quo lo mytlie de rorfo 
giue ignee de la race iuimaine ii’aurait pas etc fonde, comnie 
nous ravens reconuu, sur des observations reelles et des 
analogies inimediates. II nous estau moins permis do croire 
que ces analogies plus lointaines, mais cependant extreme- 
merit familieres a la pensee vddiquo, emt corrobore le mytlie 
et contribue a sa conservation. A cc titre seal elles auraient 
du etre mentionuees ici. Mais ce qoi nous justiiiera surtout 
de les avoir exjiosees avec tant de details, e'est que la forme 
particuliere qu elles imposent an mytho est precisement 
celle SGUslaquelle il so preseiilo oiHlinairomoiit a nous dans le 
/?ig-Veda, a savoir rassirnilatiou d’Agni aux chefs de families 
sacerdotales, ou recipj'oquement de ces chefs a Agni. 

Ici se pose une question qui ost encore pour nous 
insoluble, on plutdt susceptible d’au moins deux solutions 
nptro lesquelles nous ne nous sentons pa>s m etat de clioisir. 
Lcs noms des ancetres dent nous constatcrons rid('ritification 
a Agni sent, au moins en partio, ceux de families qui out 
reellement existe, aiixquciles appariiennent les pofdos memes 
dontnous lisons les hyinnes. Quelle est done daasda legonde 
de ces ancetres la part a iaire a la realile et au mytlie, et 
comment concilier celui-ci avec celIo~ld? Lours jioms etaiont- 
ils purement et simploment dc^s noms du fou, (ajiisidoire dans 
toutes les fomilles, mais sous une appellation particuliere 
dans chacune d'elles", comme lo preriiic'r aiicotre? En cc cas 
Angiras, Biirigu, Vasishdia etios aiitres, iraiiraient jamais 
ete des personnages reels, et nhiuraient ot(^ distingues du 
feu, tout en conservant dans leur logende certaines traces 
de lour veritable origiiie, que par robscnircfosc^ment graduol 

1. Ils n’ont m<niie dA otre distiiij^uos (|iic <{;uis uno {jeriodo rLdativeujv'nt 
tardive, quoiqiie untericure a celle de la composition «ies by uines vt^iiques, oii 
au moins de la pi apart d'entre eiix. 

2. L'hypothese inverse, d’apres la<iU(‘lki les noms {jes diiVercMfos lainillos 

auraient (.He atlribues aux leux de ces. (amilles, cst {-.eu vi'aisembkibb.i. Sans 
doute nous voyons les |)aU*onyniique.s, vddltrutip'u^ X,t>y, b eta, dairudtUay 
VIII, 2, daioavdta^ 111, 23, :j, desi;i^'ner le leu de Viid{u,*ym';va ; colui. de 
Oivoddsa, celui do Devavdta, comme bhdrnta, .11, 7, 1 ci b ; IV, 2;v, \ ; M, IG, 
10, l>out-<Hrc aussi celui des jUiaratas. Mais d’niu? p.'iri. il ne. 

que de patrouyini(pies, et non pas des noms nienn.s des aucieiiH sacritlca- 
teurs. D'autre part, rattribution au ieu du nom de raijcetre idexpliquerait 
pas I’identiticatioii elfective de fancetre avec le leu. 
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du mythe primitjif. Ou bien les anc^res rdels dbs di:fifdrentes 
families avaient^s pris des nomsdu fea, cet ancfitre 
de tons les hommes, auquel leurs fonctions de pf^trd aussi 
bien que leur caract^fre de maitre de maison les assimiilaient 
d’ailleurs? En fait nous voyons les auteurs des byinnes 
se comparer eux-m&nes a des feux qui chantent, ; II, 28, 2. 
L’Agni qui allume Agni dans le vers VIII, 43, 14 est peut- 
etre le pretre reel : « 0 Agni, tu es allume par un Agni, 
pretre par un prdtre, ami par un ami. » L’auteur du vers 
VlII, 6, 10, se compare au soleil, forme celeste d’Agni, 
comme n.aissant sur la terre pour y appliquer dans Tordre du 
sacrifice la loi a laquelle le soleil obeit egalernent dans le 
cieE : « J’ai regu de mon pere la connaissance de la loi ; je 
suis ne comme le soleil. » Les pretres sont encore compares 
a des soleils au vers VIII, 3, 10, et le vers I, 171, .5 les rc- 
presente brillant a I’aurore, cf. X, 98, 8, ce qui pout s’en- 
tendre du feu du sacrifice aussi bien que du soleil. L’auteur 
de riiymme VII, 88 va plus loin, si j’entends bien le vers 3 
oil il parait se representer comme traversant les eaux celestes 
sur le memo navire que Varuna, sans douto en qualite 
d'eclair, et en s’assimilant a son ancetre Vasishtha (cf. 4) que 
ndus verrons en effet identifie a Feclair, VII, 33, 10. Ce qui 
permet de croire que le vers ep question n’estpas place dans 
la bouche de I’ancetre, et quelepoeto y parle bien on son 
propre uom, e’est la comparaison du vers X, 130, 3 : « Eni- 
vres par I’etat de muni', nous nous sommes eievds sur les 
vents ; o mortels, vous ne voyez que nos corps *. » Tant de 
hardiesse n’aurait meme pas etc necessairo aux anciens pie- 
tres pour prendre simplcineut run des noms du feu, noms qui 
d’ailleurs IK! sont, a I’origine que des epitlietcs. Dans cette 
hypothese I’oenvre du temps aurait consiste a coiifondro peu 
a pen, au rnoins dans une certaine mesure, Ic personnage 
reel avec relemcnt ou le dieu dont il jiortait le nom, con- 
fusion favorisee naturcllement par le mytlie de I’origine ignee 
de la race bumaine. 

t. Voir la quat.riome partie, cli. III. 

ii. Asceto qui observe la loi du silenco. ' 

3. Il ue sGinblo pas impossiblf? qiic le personnage qui parle a la premi^rd-; 
parsonne dans les liymne.s IV, !2J6 et 27 , en s’attribuant des transformations : 
et des exploits dont la reunion nc pout, comme nous le verrons, convenir: 
qubli Agni oil a Soma, soit Tauteur meme dc rbyiuue. — Voyez encore 
vers X, 120, 9 , conslatant que I’Atharvan Brihaddiva s’est identifie lui-memew 
il Indra. 
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Lfes deux explications proposees pouTent, semble-t-iyi;^ se 
souteuir^outes les deux. Peut-§ti’e memc, dans les cas '^r- 
repondraient-elles tour a tour a la realite. Quoi 
qu’il w spit, oa'ne peut nier que certains noms, Vasisiifha 
par exeniple, semblent appartenir davantage au domaine de 
I’histpipe, dfautres au contraire, comiue Augiras et llhrigu, a 
celui de la mytbologio. Nous ne pouvious passer la question 
sous silence; mais apres I’avoir ainsi poseo une. fois, sans 
d’ailleurs la resoudre, nous n’j reviondi’ons plus. Simples 
inytb.es transformes en personnages historiques, ou person- 
nages historiques defigures par la mythologie, les ancetres 
offront en tout c as dans lour legende dcs traits qui appar- 
tiennent a Agni‘. Dans cette mesure, ils ropresentent Agni, 
et figureront on cetto qualite dans nos analyses. Le plus 
grand nombre sera plus cominodemont etudie dans la 
seconde partie consacrae a Indra;, et surtout dans le cha- 
pitre de la troisiemc partie consacre aux Acvins. Nous- nous 
bornerons ici .a en citer quolques-ians. Oji verra d’ailleurs 
qu’ils peuvent ^tro identifies au feu sous ses diverses formes. 
Nous avons dit deja que Vasisb/ha Test a reclair, VII, 33, 
10, et le vers IV, 26, 1, sur leqnel nous revicndrons plus 
tard, introduit, quel que soit lo personnagc qui parle, la 
mention du soleil dans une seric de traiisforinations coiu- 
prenant la forme de rishi, IV, 26, 1 : <( >T’ai ete Mann et le 
soleil, je suis le nshi, le pretre Kaksliivat, etc. » ;J1 n’en est* 
pas moins vrai que, comiue pretres ot rnaitrcs de maison, 
les ancetres ropresentent avant tout lo f(.m du sacriJico.; 

Le premier nom d’ancetre sou.s lequel nous reciiercbcrons Ic 
personnage du feu est celui d'auf/ims. Ce nom est donne a 
Agni dans un grand nombre <le passages, 1, 1, 6; 71. .5; IV, 
3, 15 ; 9, 7; V, 8, 4 ; 10, 7; 21, 1 ; VI, 2, 10 ; 16, 11 ; VIII, 
49, 2; 63, 11 ; 64, 5; 73, 4; 91, 17. Au plurielii designe tout 
un groupe de prdtres ; inais par comparaison avec cegroupe, 
Agni reQoitrepitbeteapi/iimstnmfl « le plus Angiras, lAwgiras 
par excellence », I, 75, 2; Vlll, •23, 10; 43, 18 et 27 ; 44, 8, 
expliquee par les qualifications do premier rishi Awgiras, I, 
31, P, de pretre (inspire, le plus inspire dcs Angiras, VI, 
ll> 3, egalement appliquees a Agni, on sorte que celle d’au- 


1. .Et d’autres que, comme nous le verrons, iU scmlilent avoir ejnpnmtes 
, piutdt a Soma. 

^ 2. Le vers suivant I, 31, 2 appelie par un veritable pleonasme, le 

premier le plus Angiras. 
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tique Angiras au vers X, 92, 15 peut 4tre regardee comme 
uue designation suffisaiite du feu. Or le premier des Awgiras 
pourrait naturellement passer pour le pere des A^gil^jaiS, lors 
meme qu’il ne serait pas dit expressement, auX vers Xi, 62, 5 
et 6, que Ics Angiras sent flls d’AgJii, qu’ils sont nds de lui. 

Merae en tant qu’oppose au groupe des Augiras, I’Agni 
nonime Awgiras peut, conirne nous I’avons vu par lafofimule 
du vers I; 31, 1 : « Tu es, 6 Agni, le premier rishi Aftgiras », 
retenir le caractere de pr^tre. Mais il peut n’etre aussi que 
I’element quo les Angiras, comme pretres du feu, ottt trouve 
cache dans le bois, V, 11, 0: « Les Angiras, 6 Agni, t’ont 
trouvd cache, retire dans les difierents morceaux de hois; tu 
naispar une friction opcree avec unc grande force ; on t’ap- 
pelle le fils de la force, 6 Angiras. » D’lm autre c6te il arrive 
que lenom d’ Angiras, meme au siugulier, par exemple sous 
la forme anyira au vers IV, 51, 4, et I’expression « antique 
Angiras » elle-m6me, dans une enumeration d’ancStres deja 
citee, I, 139,9, ne designont plus qu’un aucien pretre, sans 
allusion directe a Agni. J’interpreto de memo le mot 
dans le compose unyirusml' « comme Angiras w on « comme 
chez Arigiras, » en sorto que les vers I, 78, 3; VIII, 43, 13: 
« Noust’invoquons, (6 Agni,) comme autrefois Angiras, » etle 
vers I, 45, 3 ; « Ecoute uotre invocation comme tu as ecoute 
celle d’A;tgiras », nous montrent Agni en taut que dieu, dis- 
tingue d’ Angiras en tant qu’ancieu pretre. II y a plus, et le 
m^me raotdesignc successivement I’ancdtre et Agni, distin- 
guds Tun de I’autre, dans un seuletmemo vers, I, 31, 17 : 
« Vienschez nous, cojume autrefois chez Angiras, 6 Angiras. » 
II faut nous habituer a ces consequences de lequivoque 
impliquee par les noms qui designont a la fois Agni et un 
chef de race, tantot confondus et tantot distingues. INous 
retrouverons d’ailleurs plusieurs fois dans le cours de cette 
exposition le groupe des Angiras. 

; A nom d’ Angiras est etroitement associe dans la tradition 
irahmaniquo celui Les deux noms reunis en un 

compose alliarvam/irasah., litteralcnient les Atharvans etlos 
Angiras, designent le quatrieme Veda,' plus counu sousle nom 


1. On poiimiit aussi dans lo compose donner au themo du*mot la valeur 
d*un pluriel « comme chez les A/igicas mais ceux des passages cites qui 
renferment de.s eimmerations comme le vers I, 139, 9, peuvent etre legitime- 
ment interpretes d’apres ce dernier. ■— Le m^me compose se retrouve dans 
des vers adresses A Indra et Agni, VIII, 40, 12, et aux Maruts, VI, 49, IL 
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d’A^srva-Veda. Dans le ^ig-Veda, nous les voyons daja rap-» 
au pluriel, dans une Enumeration doff 
pitf is ou ancetres de la race, X, 14, 6. D’ailleurs, quelle que 
spit I’antiquitE du lien peirticulier qui s’est etabli entre les 
deux noins,|il ne saurait Etre douteux que celui d’Atharvan 
ne soit danslin rapport tres-etroit avecl’idee du feu* J On doit 
eroire a la yerite, d’apres le sensqu’il a presque sous la mEine’ 
fornje («</t«rna«) dans la langue zende, et d’apres son etymo- 
Iqgie trEs-claire dans cette langue (de alar « feu » et du suffixe 
possessif van), qu’il n’a pas designs primitivoment relement, 
niais dEjade pretre dufeu| Cependant il faut remarquer en 
meme temps qu’il n’esfWME employe que commenom propre 
dans la littErature brahmanique et, si je ne metrompe, aussi 
dans le /lig-Veda*. II dEsigne un ancetre auquel on donne* 
pour flls Dadhyanc, personnage entierement mythologique, 
ainsi que nous le verrons en Etudiant lalegende des Alvins, 
I, 116, 12; 117, 22; VI, 16, 14. II figure dans des EnumEra- 
tions d’anciens prEtres, I, 80, 16, et de protEges d’lndra, 
X, 48, 2. Enfin on lui attribue I’lionneur d'avoir accompli le 
premier par le sacrifice certaincs ceuvros dont nousparlerons 
plus loin, ce qui Equivaut a faire de lui le premier sacrifica- 
teur, I, 83, 5; X, 92,10. Orl’analogie d’Angiraset desautres 
anciens prEtres, identiflEs a Agni, dont nous Etudierons les lE- 
gendes ci-api*es et dans tout le cours du livre, doit nous porter 
d croire que le mot atharvan n’est pas passe directeinent du 
sens abstrait de pretre du feu a la designation d’un ancEtre 
de la race, mais qu’il n’a pris cette derniere acception 
qu’apres Etre devenu un nom d’Agni considere comrae prEtre. 
En fait, de I’aveudeMM. Rothet Grassmann.il dEsigne Agni 
auversVIII, 9, 7. D’apres I’observation deja faite a propos 
d’Angiras, I’identitE primitive d’Atharvan avec Agni n’au- 
rait point fait obstacle a ce qu’il fut presentE aux vers VI, 

1. Cf. Tepith^ite athari/u donnee Agni, VII, 4, 1, etlo mot athari qui parait 
designer la flamme au vers J V, 6, 8. 

2. 11 parait designer, il est vrai, au vers VI, 47, 24 ties prtHres actuellernent 

existants. Mais la mention des Atliarvans au nombrc des pit7’i.s dans le vers, 
X, 14, 6, permet de croire qu’une faraille de jtretres a pu en eflet porter ce 
nora» Il n’y a pas non plus de rai-son pour rejeter, en ce qui concerrie 
I'Atharvan Brihaddiva, X,120, 9, la donnee de rAriulcrainam tpii en fait un 
4tharvawa. Au vers IX, 11, 2, les Athar vans peu vent <Hre pris pour d’ancieiis. 
sacrificateurs, ici presentes d’ailleurs, non comnie allumant le I'eu, m ai ,B 
comme preparant le Soma. Sur I'emploj du mcK au vers A'lII, 9, 7,' 

voir plus bas. 

Bekgaigne, Religion vMique. 



16, 13; X, 21, 5, comine allum ant le feu. La m^itte conlara- 
diction apparente se retrouve, avec allusion a I’antiquiti 
d’Atharvau, au Vers X, 87, 12 ou on prie Agni de dtouire 
I’ennemi conime chez Atharvan, et au vers VI, 15, 17 on il 
est dit que les pr^tres produisent le feu par le frottement 
comme Atharvan. 

Le mot vasishiha, superlatif de signifiant « le meil- 
leur » ou peut-6tre « le Vasu* par excellence », est applique 
comme epith^te a Agnij aux vers 11, 9, 1 et VII, 1, 8. Je 
crois qu'il designe Agni au vers VII, 73, 3 ou ce dieu n’est 
pas nomme, cf. 2. II parait remplacer, au vers X, 9.5, 17, 
le nora de Pururavas, dont I’identite primitive avec Agni 
sera directomeat demontree ailleurs®. Enfln, ilestlenomde 
I’ancetre des Vasishihas, famille sacerdotale a laquelle la tra- 
dition attrihue, outre quelques courts fragments, tons les 
hymncs du septieme maarfala, et dont la mention se ren- 
contre en effet souvent dans cos hyranes. Les Vasishthas 
sent d’aillcurs, tantot les membres actuels de la famille, 
comme le prouve, aux vers VII, 12, 3 ; 23, 6; 70, 0 et 7 ; 
77, 0, remploi d’un verbe au present, et au vers VII, 39, 7, 
celui d’un verbe a Tiraperatif, et surtout aux vers VII, 7, 7 ; 
37, 4; 90, 7, celui d’un verbe a la premiere personne, — 
tantot les aucetves de cette famille. A cet egard, le seul 
emploi (i’uu verbe au passe ne serait pas decisif, VII, 80, 1 ; 
X, 06, 14; 122, 8; mais les Vasishdias sent expressement 
ranges parmi les pitris au vers X, 15, 8, et invoques, en 
cette qualite, dans toute la premitu'c partie de I’hymne VII, 
33 (de i a 9). Dc menie, au singulier, le mot vasishiha se 
rencontre employe, non-seulemeiit avec un passe, mais avec 
ua present ou un imperatif, VII, 22, 3 ; 23, 1 ; 26, 5; 59, 3; 
80, 5; 88, 1; 90^ 1; X, 150, 5, auquel cas il ne peut desi- 
gner qu’un meinbre actuel de la famille. Mais venons-en au 
premier anciHre, a I’auteur mdme de la race. 

C’est peut-etre de lui qu’il s’agit dans les vers VII, 42, 6 ; 
X, 65, 1.5, avec un verbe au passe, et dans les vers Vll, 9, 
6; 18,4; 95, 6, sur lesquels nous reviendrons. Il ne peut 

1. Noin dos dioux. 

2. ]./fittrib\.itioii de repithpto vashkiha a Iiidra, dans le lexifiue de M/ Grass- 
man ti, pour le ver.s II, 3b, 1, repose sur line lixute d’improssion de la pre- 
miere edition de M. Aui'reclit cpii rend le texte iniuielligible. Il faut lire 

avec redition de M. M.iv; Mttiler ia rornie vam/ft/ia que M. Grassmann n’a 
d'ailleiirs pas omise a sa place. 
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plus y avoir de doute au vers VII, 18, 21 ; cf. VII, 96, 3, 
ou le nom de Vasish^ha est rapproch^ d’autres noms d’an- 
e4tres. VasisIu!lia figure au vers X, 181, I comme initiateur 
i’uri rite. Enflin, dans I’liymne VII, 33, ou les Vasish^has, 
invp.qu^s conime ancitres, sent appeles « les louangeurs 
(do la famille) do Vasishdia », ce VasislKha, auteur de la 
race, affecte un caractere decidernent inythologique. Je 
dois traduire cn entier les vers 10-14, quoiqu’ils ren- 
fermerit certains details qui ne peuvent etre expliques 
maintenant. 

10. « Quand Mitra et Varuna font vu, splendour sor- 
tant de I’eclair ', ce fut la une de tes naissances, et en 
void une autre, 6 Vasislulia : Agastya t’a apporte aux 
hommes. 

.11. « Et tu es le Ills de Mitra et Vanina, 6 Vasislilha,.-'' 
ne d’Urvaci 6 pretre, ne de la penseo; goutte tombee 
par reffet do la priere divine, tons les dieux font regu dans 
la cuilld’e’. 

12. « Lui qui est rintelligence, qui conuait les deux 
(mondes ou races, ou Mitra et Varuna, ses parents?), qui 
fait mille dons, qui tout au moins fait des dons, Vasislidia, 
pour tisser la frame tendue par Yama (le sacrifice), est ne de 
I’Apsaras (Urvaci). 

13. « Nos dans le sattra (t’asseniblco), excites par le culte, 
ils (Mitra ot Varuna) out repandu dans le vase une semenco 
commune : du milieu de ce vase est veiui Maaa (Agastya), 
de la on dit qu’est no le rislii Vasisluha. 

14. u II protege celui qui oflre riiymne, qui offre le sa- 
man ; portantla pierre (apresser Ic Soma), qu'ilparle le pre- 
mier; approcliez-vous de lui avec un canir bien dispose ; que 
Vasisiiilia vieune vers vous, 6 Pratrids *. » 

De ce passage difficile, dont nous cliercheron.s plus tard 
aeclaircir les obscurites, quelques points se degagent du 
moins avec une enticre netiete ; Vasisb/lia a deux nais- 
sances comme Agrii; il a ete apporte aux liommes comme 

I. or. plus luiut, p; 10. 

Urvaci esL ici la nicrc de VasisU^ha, Uindis* qri'elic est i'epouse de 
ruravas au num du.juel c,st subsiitue, c imiiio lunis i’avous dit au vers X, 

1.7/ celui de Vasish/ha. Mais nous nciis lamiriariserotis jiiuc luiii avee ces 
chaiig-emoiits de nqiporis eiU.re le meu e iiiale et la itierue .feiiielle. 

3. Ct‘. le Soma, VIII, 01, 11, et le t< u, VI, 10, 13. 

4. Les Pi’atrids, comme nous le verrous, sont les mdmes que les Tritsus, 
qui eux-memes ne dilferent pas esseritiellement des > asisliifhas. 
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^ni; comffle iui, il est descendu pour accomplir le sacrifloe ; 
dnfln dans I’une de ses naissances, il est idontiqU© a I’ec^ir. 
G’est sans doute encore comme eclair qu’il a, sur le navire 
de Varuna, traversd une mer qui ne peut (§tre que la mer 
celeste, VII, 88, 4‘, exploit dont un de ses descendants pa- 
rait se faire lui-mfime le hdros, en s’identifiant sans doute 
avec son anc^tre {ibid. 3). Il faudrait 4tro, apres ces cita- 
tions, difficile a convaincre, pour ne pas reconnaitre que, sous 
le nom et la legende de Vasish/ha, est confondue avec la 
personnalite, reelle ou supposee, d’un chef de race, une re- 
presentation du feu. Cette confusion d’ailleurs n’est pas con- 
stante, puisqu’au vers VII, 9, 6, le feu est allumd par Va- 
sish/lia. 

Avec les noms de Bhrigu et de Mdtaricvan, nous retrou- 
vons, sous forme legeridaire, I’idee de la descente du feu a 
laquelle nous avons consacre deja une pi'cmiere dtude, et que 
vient de nous rappeler le mjthe de Vasisktha. Il y aura tout 
avantage a ne pas separer ici les personnages que designent 
ces deux noms. Ge n’est pas que la similitude soit complete. 
Le mot mdlaricvan n’est employe qu’au singulier ; jl n’est pas 
devenu le nom d’une farnille de pretres. Au contraire, iln’y a 
dans le /fig-Veda qu’un seul exemple certain’* de I’emploi 
du mot bhxigu au singulier, I, 60, P, et I’Anukramani com- 
prend dans la liste des auteurs des Iiymues un bon nombro 
do poetes auxquels ellc attribue le patronyraique bhdrgava 
« descendant de Bhrigu »’. Cependant MAtarigvan, pour n’a- 
voir pas fait soucke de pretres, n’en est pas moins consider^ 
lui-m&ne comme un ancien riski j compris en cotte qua- 
lite dans les enumerations des vers X, 48, 2; Vdl. 4, 2, et 
qui, selon une conception qui sera e.xpliquee en son lieu, 
foi'ge a Indra sa Inudre, X, 105, 6 et 7. D’un autre cote, le 
pluriel du nom de Bhrigu ne designe jamais, dans le/fig-Veda, 
des prdtres actuellemeut existants, mais seulement d’anciens 
sacrifleateurs, I, 127, 7, qui flgureut comme tels dans des 
comparaisons, IV, 16,20; VIII, 3, 16; X, 39, 14, et dans 

1. Cf. le vers I, IIS, 9 oil VasisUnia, comma protege des Aevins (cf. VII, 
7o, 6), est nomrae entre la mer et Kutsa dont nous reconnaltrons pareille- 
nient I’identiflcation avec I’eclair. 

2. Voir ci-apre.s, p. 53. 

3. Ce u’est pourtant pas une raison de le prendre dans cet exemple unique 
au sens collectif, comme le veulent MM. Roth et Grrassmaun. 

4. La distinction faite par les mSmes auteurs de deux Matarigvau est tout 
a fait arbitraire. 
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une: <^oumerati^^^ de pitris, ayec les Angiras et lea Atliar- 
vans; Xi IS, 6\ Dans les enumerations d’anc^tres des 
ver^ VIII, 43 , 13 ; 91, 4, le compose bhviguvat pent etre in- 
terprete « comme les Bhrigus » ou « cornme Bhrigu ». En 
somme, les Bhrigus ferment a cote de Bhrigu, le chef de la 
race, un groupe d’ancetres analogue a ceux que forment los 
A^giras ac6te d’A/^tgiras, et, dans certains cas, les Vasish- 
lhas a c6te de Vasish^ha. 

Or, le mot md/ari^van est, dans le /?ig-Veda, im nom 
du feu. Nous le voyons expressement attribue a Agni, III, 5, 

9 ; 26, 2, particulierement dans un passage deja cite, I, 96, 

4, ou Agni est concu cornme chef de race. Le meme worn est 
compris auversi, 164, 46 avec celui d’Agni parmi les ap- 
pellations diverses que les pr^tres ont employees, « divisant 
ainsi par la parole I’etre qui est enrealite unique^ ». II Test 
encore au vers III, 29, 11, parmi les divers noms d'Agni 
dont le poete precise Fapplication ou donne memo retymo- 
logic. C’est le dernier cas pour le n6tre qui est ainsi ex- 
plique : « II (Agni) est appele MMaricvan parce que(ou quandp'" 
il s’est forme dans sa mere’L » Nous avons deja fait observer 
que le mot mdtarievan est devenu plus tard un nom du vent,. 
mais que cette acception parait etrangere aux hymnes, 
quoique le vers meme qui vierit d’etre cite indique peut-etro 
la transition de I’idee du feu a colie du vent dans son dernier 
p4da : « II est devenu dans sa course Tessor du vent. » Au 
vers I, 190, 2, Matarigvan semble une transformation de 
Brihaspati, divinite dont nous constaterons les affinites 
avec Agni. 11 est nomme au vers X, 109, 1, en compagnie de 
la mer et des eaux, cf. X, 85, 47, ce qui suggere naturelle- 
ment Tidec deTAgni des eaux. II n’est pas aise de decider 
s’il figure aux vers IX, 67, 31 ; X, 88,19 ; 114, 1, cornme 
representant le feu, ou simplement cornme ancien rishi. 
Quoi qu’il en soit, les citations precedentes suffisent pour 
nous permettre de Tajouter a la liste des personnages qui 
prennent tour a tour Tun et Tautre caractere. — Pour Bhrigu , . 
lldeutification avec Agni n'est pas formolle dans le /?ig-Veda. 
Mais le sens etymologique du mot, a savoir « etincMani w 
I’application a Agni d’une epithMe de m^me etymologic, 

1 . Au vers VII, 18, 6 le role des Bhrigus u’est. pas tr^s-facile a deter- 
miner. > 

2. Nous retrouverons ce vers plus loin. 

3. Voir chapitre IV. 
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bhvigavana, I, 71, 4; lY, 7, 4, et surtontles analogies mjtlio- 
logiques ne permettent giiere de douter qu’il n’ait aussi 
primitivement un norn du feu. La troupe des Bhrigus prend 
d’ailleurs elle-meme le caractere divin aux vers YIII, 35, 
3 ; X, 122, 5, ou elle est mise en parallele avec les Maruts, 
etmeme avec les trente-trois dieux, ce qui permet peut-Mre, 
dans le vers X, 92, 10, d’attribuer directement aux Bhrigus 
le nom de dieux. 

Mais si I’idee d’un ou de plusieurs anciens pr<3tres et celle 
de relement du feu ont ete confondues sous les noms de 
Bhrigu ou des Bhrigus et de Mataricvan, on les retrouve 
aussi distiiigueos et iiK^me opposee.s dans les legendes ou 
figurent CCS noms. Et ici il ne s'agit plus seulement de 
quelquos traits semhlahles a ceux quo nous avons releves 
dans les personnagcs deja etudies : « Nous t’invoquons, & 
Agni, coinme Bhrigu, ou comme les Bhrigus, bhviguval, », 
Vni, 43, 13; 91, 4. C’cst aux Bhrigus et a Matarigvan qu’est 
rapportee de preference {’operation par hupielle le feu a ete 
comnuiuique aux hotumes. 11s sont noaimeH ensemble au vers 
X, 40, 9 avec Tvashtri, avec les dieux, avec le ciel, 
la tene et les eaux, comme ayant engendrd Agni pour 
Manu, ou pour I’liommo. Los Bhrigus Tout fait briller cn le 
louant, X, 122,5, ils I’ont, ainsi qu’Apnaviina, cf. VIIT, 91, 
4, fait briller sur le bois et dans les dilTerentcs races, IV, 7, 
1. ILs Font etabli chox lots homnies, I, 58, 0 ; cf. VI, 15, 2, 
sur le nombril de la terre etdu inonde (rautel '), I, 143, 4, et 
Agni est appolele don des Bh/’igns, III, 2, 4. De meme Mata- 
ricvan a j)ar la friction produit le feu, I, 148, 1, le feu qui 
etait cache, I, 141, 3, etbien qu’au vers I, 71, 4 ,ou la m^me 
ojuvre lui ost attribute, il receive repithetc vUihvila « distri- 
bue en divers lieux », d’ordiiiairo appliquee :i Agni lui- 
m4me, et I’appolant rassimilation du pretre et du feu, la 
distinction do I’un ct de I’autre n’en est pas moins imposee 
par le toxte memo ou se rencontre cette trace de la confusion. 
Toutes les citations qui precedent pourraient s’entendre a 
la rigueiir do la production du feu sur la terre, par le frot- 
teinent de deux aranis reels. Mais au vers III, 9, 5, il est 
dit en propres tormes quo le feu cache, et produit par la 
friction, a etc tire par Mataricvan « d’un lieu eloigne », tire 
« des dieux ». Matariqvan a rocu le feu qui avait son sejour 


I, Voir ba8. 



dans le ciel, III, 2, 13*. D’apr'^s le vers I, 143, 2, c’est en 
naissant dans le ciel suprdiitte qu’Agni lui a apparu, « Les 
deux mondes out trembld au choix du sacriflcateur » qiiand 
;Agni a apparu* le premier (pour la premiere fois?) a M&ta- 
rlcvan*,:!, 31, 3, et cette formula, sur laquelle nous revien- 
drons, suggere invinciblement I’idee de I’eclair. Dc leurcote, 

; les Bbrigus out tronve Agni dans les eaux, X, 46, 2, et 
c’est aiiisi qu’ils Tout communique aux hommes, II, 4, 2.11 
s’agit done bien, au moins dans cette nouvelle serie de cita- 
tions, de la decouverto du feu celeste et de sa descente sur 
la terre. A la verite, la croyance a une action immediate 
du sacrifico terrestre sur les feux celestes, que nous etu- 
, dierons plus loin, nous fournirait une explication du inythe, 
lors mtime que Matarievan et les Bbrigus seraient conqus 
comme operant ici-bas. Mais il no fandrait pas croire qne 
cette explication fut imposde par le caractere do prdtres, de 
sacrificateurs, qui leur est attribue, qu’ils semblent devoir 
retenir necessairement quand ils sont distingues d’Agni ot 
couvsideres comme los inventcurs du fen, et que les Bbrigus 
gardent en effet dans los vers II, 4, 2 ; X, 16, 2, d’apres les- 
quels ils ont trouve le feu dans les eaux en lui rendant lioiri' 
mage, vid/utDlah. i^oas verrons en etfet bientot que Ic ciel 
est le theatre de sacrifices semblables a ceiix de la terre. En 
fait, le verbe oxprirnant an vers III, 9, 5 deja cite, I’acto de 
Matarievan tirant le feu du ciel, sigiiilie litteraiement qu’il 
« a apporte » le feu, cf. I, 128, 2. Or, co qui prouvo que ce 
verbe doit bien etre i)ris au sens litteral, c’est, d’uno part au 
vers I, 03, 6 le parallelisme des deux formules oxprirnant la 
descente d’Agni ot de Soma, « M.'itarievan a apporte Fun du 
ciel, le/aucon a tiveVaatvo de la montagno » ; c’est de Fautre 
le titi’e de « messager do Vivasvat » attribue a Matarigvan 
apportant le feu, dans le vers VI, 8, 4 , loquel mentiounc 
on memo temps dans son premier liemistiche toute une 
troupe qui Fa saisi dans le sein des eaux. Ce titre qui n’est 
donue d’ailleurs qu’a Agni, I, 58, 1 ; IV, 7, 4 ; VIII, 39, 3 ; 
X, 21, 5, nous ramene encore une fois a la confusion du feu 


1. La construction dovient bean coup plus facile par la reunion tie dtvi 
If shay am en un seul mot divi-kskayam, cf. V, VO, 5. 

Je suppose «|u’{i la lecon bkaua doit etre sulisiit.ueo la forme bfiavnh- La 
difticulte qui resukej de la premiere n'interesse pas trail leurs rusage que 
nous faisons de ce passage- 

3, Kt aussi a Vivasvat. Sur ce dernier, voir plus bas. 



et da producteur du feu.. La vdritd est quo I’analyse m^ho- 
loj^que elle-m^me, en supprimant, au moins en taut qu’elie 
appartieut a la mythologie, la personnalite distincte des an- 
cions prdtres, et en la ramenant au personnage d’Agni, 
aboutit partout a ce residu ; le feu produisant, honorant, ap- 
portant le feu. Cependant le raythe n’en repose pas moins sur 
la distinction du feu et de celui qui le produit, quelques con- 
fusions qui puissent resulter, et qui resultent en effet de ce 
fait que le producteur du feu, eh tant que personnage mytho- 
logique, n’a aucun attribut qu’il n’ait emprunte au feu lui- 
m^me. 

! En resum^Mdtari^van et les Bhngus sont comme Awgiras, 
cornme Atharvan, comme Vasish<ha, d’anciens sacriflcateurs 
assimiMs a Agni et neanmoins distingues du feu comme pro- 
duisant le feu. ‘Pour eux seulement cette distinction a ete plus 
fortement accusee que pour les personnages precederament 
etudi^s, dans un mytbe qui n’est autre que la communication 
du feu aux hommes dout ils sont consideres comme les au- 
teurs. Ce niytbo d’ailleurs, en pL'iqant dans le ciel le com- 
mencement (le leur operation, no leur enleve pas pour cela 
le caractere sacerdotal ordinairement lie dans le /?ig-Vedaa 
I’idee d’un producteur du feu, et que nous reconnaitrons 
bientdt etre parfaitement conciliable avec un sejour celeste, 
pas plus qu’en les fabsant descendre du ciel comme le feu lui- 
meme, il ne supprime la distinction, depourvue do sens au 
point de vue du naturalisme pur, et cependant placee a la 
base du mytbe, de I’element igne et de celui qui I’apporte 
apres I’avoir produit. 

.\joutons, pour en finir avec ce sujet ddlicat, que les deux 
mythes paralleles de Matarievan et des Bhngus se trouvent 
combini^s dans deux passages pdrtant, Tun que le feu « aux 
deux naissancGS » a ete apporte par Matarievan a Bhrigu, 
I, 60, 1, I’autre aucontraire quo Mhtariqvana allume en le 
tirant de chez les Bhngus le feu qui etait cache, III, 5, 10. 
Le premier de ces passages, rapproche du vers X, 46, 9 
d’apres lequel Mdtariqvan a engendre le feu pour Manu ou 
pour ^homme^ parait nous montrer dans Bhrigu, en tant 
qu’il proflte de I’oeuvre de Matarievan, un sacrifleateur placd 
sur laterre. Le second n stitue au contraire aux Bhngus leur 
caractere de personnages celestes, mais pour suggdrer, par 

1. La menie aiuvrc est d'ailleurs attribuee dans ce passage aux Bhrigus. 



I’opposition m^mei lUd4e d’ rai deMS,tari§yan snr la 

terre. L-’explication signalde plus haut coinme possibIe> a 
saroiT ridde d’une action du fea terrestre sur le feu cdleate 
qui vient a son appel, semblo se presenter ici d’elle-mSnie, 
Cette idee qui, comme nous le verrons, donne au sacrifice sa 
vraie signification, a pu aussi, dans chacun des mythes de 
Matari^van et des Bhrigus pris isolement, contribuer, avec 
la distinction du feu et de celui qui le produit, a la creation 
du personnage concu comme faisant descendre l’Agni 
celeste. 

Nous avons vu, dans le passage cite plus haut intdgrale- 
ment, Agastya, VII, 33, 10, designe ^galement plus loin, 
ibid. 13, par le noin de Mana, descendre du ciel et apporter 
Vasish<ha aux bommes. II joue la un r61e identique a celui 
de Mdtari^van et des Bhrigus apportant le feu. Toijtefois 
I’etude de cc troisieme personnage trouvera mieux sa place 
ailleurs. 

Personne n’a conteste aux noms etudies jusqu’a present 
lofir caractere de noms propres. II n’en est pas de mSme du 
moi ucij qu’on s’accorde g^neraleraent a consid^rer comme 
un simple adjectif, signifiant d’apres son etymologic « plein 
de bonne volonte, zele ». Ce mot pourtant est au moins pris 
substantivement dans un grand nombre de passages, et 
I’usage qui en aurait ete fait, soit comme adjectif, soit 
comme substantif, dans le sens etymologique, aurait consiste 
en tout cas dans une application exclusive aux functions 
des sacrificateurs ', ou du dieu concu comme sacriflcateur. 
Agni est en effet appele ucij. III, 11,2; il Test particuliere- 
raent en tant qu’etabli chez les hommes, I; 60, 4 ; X, 45, 7 ; 
cf. Ill, 27, 10, et en tant que don des Bhrigus, III, 2, 4. II 
serahle necessaire, ou du moins fort commode, de laisser 
au mot son sens adjectif dans les formules des vers III, 3, 7 
et 8, « zele parmi les dieux » et « zele parmi les sacrifica- 
teurs, » appliquees egaleraeut a Agni. Mais ces formules 
radmes, dont on rapprochera celle du vers X, 92, 12, « sage 
entre les ucij, » qui peut 4tre aussi rapportee au feu consi- 
dere comme pretre mo ntrent avec quelle facilite Agni, en 

1. Sur I’emploi du mot ugi) au vers III, 15, 3, ou, selon M. Gyassmann, 
il exprimerait le desir de la richesse, voir ci-apres p. 58, note .8. 

2. Elle est remplacee au vers II, 31, 6, qui n’est (iresque qu'une variante 
du precedent, par celle de « louange (objet de la louange) des ttgif ». Of. 
NarSpawsa. 
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qualite de « zele parmi les x6\6s pouvait deveriir U§iJ, chef 
de la race des Ucij. Elies rappellent les‘ litres d; Angiras p^<^^^^^^^ 
excellence et de premier Angiras. Quant au pluriol du mot ncij, 
il ne designe pas des pretres qiielconques*, maisles premiers 
pretres, et mtirno des prtHrcs celestes, qni ont honore Agni 
et Font depose chez los homines. III, 2, 9 ; V, 3, 4 et IV, 6, 
11 ; X, 4(), 4; cf. I, 60, 2^ Cos pnHres se trouvent ainsi 
assimiles aux Bhrigus, dont precisement le nom se ren- 
contre construit paralldlement an pluriel ucijeih dans le vers 
X, 40, 2 relatif a la dtk^onverte du fen. On poiirrait sans 
douto arguer de ce dernier passage que le mot umj est une 
simple epitheto des Blirigus,bien que ri(m ne soit plus frequent 
dans le ^ig~Voda que raccumulation des noms propres desi- 
gnant des personnagos on des grotipes analogues. Atais alors 
cette epitlidle, dans beaucoiip d/autres passages, designerait 
les Bhrigus a elle seule. Or, cvest ainsi que s’etablit Fnsage 
d’nn nouveau noin propro rnythologique. Le mot iicij serait 
done au moins un noin propre on voie do formation. Mais je 
crois que cette foianation s’est nb 3 ll(uaent acbevee, et je le 
crois pour deux raisons. li’une est que les Ucij tigurent aux 
vers I, 189, 7 ; 11, 4, 5; VII, 10, 2, de la inerae maiiiere que 
tons les noms d’anciens pretres, comme termes de cornpa- 
raison 'b ce qui semble bion impiiqiier une personnalite dis- 
tincte. I/autre, scion moi decisive, est rexistence du derive 
an^'ija. De celui-ci, lors memoqu'il ne devrait pas etro‘- consi- 
d(u*e comme un veritable patronymique dans I’application qui 
en est faite a Kakslrivat, I, 18, 1 ; cf. I, 112, 11, et a/?ijicvan 
X, 99, 1 1, on pout dire au moins, la ou il parait, comme nous 
le vorrons, designer le Soma, IV, 21 , 6 et 7 ; VI, 4, 6, auquel 
Knkshivat, /fijievan et plus geiieralement lo sacrificateur 
119,9; 122, 4, peuvent etre, ainsi que nous le ver- 
rons aussi, originairement ideutiques, qu'il irnplique I’usage 
du simple iicij comme nom propre. On comprend que le 


1. Ati vers VII, 10, 5, les Urij doivent sans doule efre disthigues, eonime 
pretres (adostes, des races (pii houoreut actuollernent: Agni dans ie sacrifice, 
cf. 1, 60, si jneme I'einploi dn present inipUque ractiialite pour ces tier* 
niercs, Le rapport des Ucij avec les /tibhus n’esi pas trbs-clair au vers III, 
60, 1. 

2. Ce sonf eux aussi tjui, comme nous le verrons, se sent empax’es les pre- 
miers du Soma, IX , SO, ;i0. 

3. J 'exp Tuple dans le memeordre d’idees le vers 111, lf3, 3, a Agni : « Pais 
denoiis des Ucij v, e'est-a-dire « 'J’raite-nous comme tu as traite les Ufij. » 
CL IV, 2, 15: tt Puissions-nous devenir des A?^gira^s. « 
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Sonia pY^pare Qu d^couvert par les Ucij ait dte ainsi d4si- 
gne, do m^me que le feu allume par Vadhrjacva reeoit, 
nous ravons vu deja, le nom de VSdlirjaqva. On compren- 
drait Tseaucoup nioirus bien qu’une derivation de ce genre 
eut ete tiree do I’adjectif t«C 2 y «zele », in6me pris substanti- 
vement. 

Entrc un mot comme bhrigu et notre mot il y a 
pourtant cette difference que le second, d’apres son sens 
etymologique , convcnait primitivement aux pretres reds, 
aussi bien qu’a Agni considere comme pretre, tandis que le 
premier n’a pu (Hre d’aborfl qu’une dpitlietn propre an feu. 
11 est cependant vraiseinblablo que la vegetation mytliolo- 
gique du nom d'naij a pour raciiie, comme celle du nom 
d’alharvan ', I’application particuliere qui en a ete faite a 
Agni. 

Le mot at^u me parait avoir, comme Ic mot neij, une va- 
leur ossentiellement mjtbologique. II n'est resto usite dans 
la litteraturo post-vedique que comme nom propre, particu- 
lierement comme nom du libs de Pururavas et d’lJrvaci, pri- 
mitivement identique an feu ainsi que son pore lui-meme, et 
heros d’une'legeude a laqudle parais.senfc fairc allusion deja 
deux vers du /dg-Veda, IV, 2, IS; V, 41, 1!) Le sens 
etymologique eii est dair: distingue seulement par I’acceii- 
tuation (comme oxyton) de la forme (iyu (paroxytori), syno- 
nyme d’une autre forme plus usifeo, di/n\i ", « vie », il etait 
le conerct de cet absh'ait (4 signitiait a vivant ». Mai.s dans 
les passages memes du A*ig-Veda oti il serait ])ossible de 
lui conserver la valour d’uii simple adjcctif, ra))plica- 
tion en est limitee de facon a suggercr plutbt I’idec d’une 
valeur appellative. Il e.st employe an ferainin dans le 
vers II, 5, 5 parallelernent au tonne de vacbes : mais cos 
vaches sont des etres mythologiques, identiques aux trois 
sceurs de rhemistiche suivunt, et sans doute aussi aux 
Apsaras qui regoivent la memo qualification dans la Vajasa- 
neyi-Samhita, 18, 39, et rappdlcnt 1’ Apsaras Urvagi, mere 
d’/lyu. Agni est aussi appde dya, X, 20, 7 (cf. I. 147, 1 et 
I, .31, 11 reproduit plus loin), et nous vorroms qu’il eu est 
de mSmede Soma, IX, 67, 8 ‘ ctdes Somas, IX, 23, 2; 4 ; 6-1, 

1. Voir plus ha,ut, p. 49. 

S. Voir plus loin le mythe (rUrvaoi. 

3. Cette forme se retrouve aussi comme nom du fils de Pururavas ; mais 
elle subissait sans doute alors le meme changement d'accentuatiou. 

4. Dans ce passage le meme lerme est aussi ap]>lique a Indra. 
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17 . Le m4me mot, accompagn4 de rdpitMte rispiria « bruy- 
ant? » paralt designer au vers I, 122, 4 le feu des eaaix ce- 
lestes, qui Test deja dans le m^me vers par le nom bien connu 
d’Apdm Nape,t. II en est de meme sans doute dans la fdr- 
inule pary dpa dyoh « autour des eaux d’Ayn », I, 178, 1 ; 

IV, 38, 4. Dans une telle formule notre mot dquivaut deci- 
dement a un nom propre. D’ailleurs, comme il y a deux 
Agnis, il y a aussi deux dyus. Le vers X, 5, 6, rappelant 
celui ou il est question du sejour supreme de la mere d’Ayu, 

V, 43, 14 ^ nous entretient du sejour de I’Ayu supreme. Bn 
revanche, nous voyons par le vers IV, 2, 18 quc les wrvacth, 
les prieres des hommes, qni suggerent I’idee de FUrvagi cd- 
leste, fortifient FAyu inferieur. Ce)ui-ci est nommd encore 
au vers I, 104, 4 on le « noinbril » de cet /lyu inferieur peut 
etre, soit FAyu superieur, soit le ciel, premiere patrie d’Ayu. 
L’Ayu compris dans des enumerations de dieux, I, 162, 1 ; 
V, 41, 2^ represonte sans doute FAgni celeste, et il peut 
en dtre de meme de FAyu noramd dans divers autres pas- 
sages, IV, 23, 8 ; V, 49, 1 et 2; VI, 11, 4, L On n’en a pas 
moins attache a cc nom I’idee d’un personnage distinct, auquel, 
dans le vers VI, 11,4, Agni est seulement compare. Ce per- 
sonnage d’ailleurs, en memo temps que d’autres qui repre- 
sentent le feu cache et que nous dtudierons plus tard *, joue 
quelquefois un retie equivoque, I, 53, 10, Val. 5, 2, ou mdrae 
decidement hostile, II, 14, 7 ; VI, 18, 13; cf. 11, 32, 2. 

'Nous ne nous etonnerons pas qu’un nom du feu soit deve- 
nu, comme tant d’autres, celui d’un chef de race. Ce qui per- 
met de croire que dans ces expressions « les races d’Ayu » 
II, 4, 2, « les demeures d’/lyu » IV, 2, 12, lo mot dyu n'a. 
pas le sens abstrait d’ « horame, » e’est qu’au vers Vlil, 15, 
5, il s’ajoutc avec la conjonction « et >• au nomde Manu dont 
on a aussi, sinon ni(i, du moins beaucoup trop restreint 
I’eraploi comme nom propre dans le /fig-Veda: « pour /4yu 
et pour Manu. » 

1. Ou de la Mfere et dMyu. 

2. Il n’y a aucune raison d’y rapporter le mot comme epithfete au seul 
Aryaman, 

3. La formule saedyoh, L 174, 6; III, 54, 2; X, 105, 4 et 9, que MM. Roth 
et Grassmann proposeot cle resoudre, coutre Tautorite du paeJa-pd/ha, en 
mod ayohy ne pourrait-eMe pas 4tre un reste d’une. construction ancienne 
dans laquelle med aurait gouverne le genitif, et signifier « en compagnie de 
Tilyu celeste » ? 

4. Kutsa et Atithigva. 



ilyu est compris dans des finttmerations de noms pro pres 
aux yersi X> 49, 5, et V41. 4, 1, dans le second exexnple 
encore avec Manu. Agni est d’ailleurs lui-mdme le premier 
4yu que les dieux ont fait pour 4yu, 1, 31, 11. Dans le yeirs 
1, 96, 2, d’apres lequel Agni a engendr4 les races des hommes 
selon I’enseignement et la sagesse antique d’dyu, il s’agit 
encore d’un autre Ayu, probablement de I’Ayu celeste dont 
il a Ate parle plus haut. 

Je n'entends pas nier que le mot Ayu ne puisse aussi dans 
Tavant-derniere citation suggerer I’idee de rhomme en gene- 
ral, ni que la m^me interpretation ne soit susceptible dAtre 
appliquee a plusieurs autres passages d’apres lesquels Agni 
a brille pour Ayu, VII, 4, 3, est depose en divers lieux pour 
Ayu, I, 31, 2, etc. cf. II, 2, 8 ; V, 7, 6, ou encore a la formule 
cammm dyoh « objet de la louange d’Ayu », IV, 6, II ; V, 
3, 4, qui s’emploie en parlant d’Agni (cf. Naraqamsa). II est 
mdme certain que notre terme designe quelquefois I’homme 
actuel, 1,114, 8 ; II, 20, 4; cf. Ill, 60,7. Je crois seulementque 
dans tons ses emplois il rappolle au.xpoetes vediques un rnythe 
d’Ayu ancetre de la race humaine, dont le nom est devenu 
celui de tousles hommes. C’est ce qui dans levers I, 31, 11, 
tres-favorable a cette maniere de voir, justiiierait la traduc- 
tion; <c Les dieux font fait, 6 Agni, premier Ayu pour Ayu » 
ou « pour I’Ayu. w Au vers II, 20, 4 aussi, I’expression 
« Ayu actuel » suggere assez naturellement I’idee de I’an- 
tique Ayu, de 1’ Ayu chef de la race. 

Les races d’Ayu sont aussi designees par le pluriel du mot 
ayu, I, 58, 3, et les .Ayus, d’ailleurs toujours' consideres 
dans I’accomplissement de leurs fonctions de sacrificateurs, 
I, 139, 3, et surtout do preparateurs du Soma, IX, 15, 
7; 16, 8; 19, 3; 57, 3; 64, 23; 66 . 23; 107, 17 (cf. I’epi- 
thete de Soma, dyushac), sont, quelquefois au moins, des pr^,- 
tres actuels ; par exemple, au vers yill,3, 8; cf. 16, d’apres 
lequel ils loueut Indra « a la maniere ancienne » . Ils semblent 
au contraire, aux vers' I, 130, 6; II, 31, 7 ; VIII, 12, 13, des 
pretres d ’autrefois, et paraissent, au vers I, 117, 25, opposes 
a ceux qui parlent, cornme ayant proclame les anciens ex- 
ploits des Acvins. Ils sont eux-mdmes une fois, IX, 10, 6, 
expressement appeles « anciens* w. Mais la ne se bornent 

1. M4me au vers VI, 14, 3, le mot vraiaih renlerme une allusiou suffi- 
saute au culte. 

2. Le verbe n'en est pas moins au present* 
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pas les emplois du mot dyu au pluriel. Les yljmSv qto 
semblent opposes aux dieux dans le vers VIII, 39 r 10^^ 

I, 135, 2 ; III, 59, 9; IX, 02, 20 \ et quo, dans un passage Du 
ils figurent comme allumant le fou, I, 60, 3 ; cf. X, 7, 5 ; 
46, 8, ils soient appeles des pretres liumains, soot aussi con- 
cus comrne des sacrificateurs celestes. Nous retrouverons 
les passages relatifs a la preparation dii Soma dans le ciel, 
IX, 63, 17 ; 86, 25; cf. 62, 13 et V, 43, 14. Mais nous pou- 
vons citer, des niaintenant, le vers IV, 7, 4, d’apres lequel 
les ^lyus ont apporte aux (liffou*entes races le feu, qualifie de 
bhvigavdna cornme pour mieux rappeler le mytlio des Bliri- 
gus, aiixquols ils so trouvent on elfet assimiles ici, Los /lyus 
sent done devenus les heros d’uri mjthe, et leur nom, lors 
inerne qu'il aurait ete des rorigine directeinerit applique aux 
hommes en general, n’aurait on tout cas pris sa valour my- 
thologique quo par suite do rapplication qui on avait ete 
faite, non inoiiis directemeut, a Agni. 

Du resto, !a question d’anteriorite quo soulevont les deux 
sens des mots designant tamot la race humaine, tantot Tan- 
cetre mytliiquc de cotto race, va etre discuteo dans sa gene-, 
ralite a propos du norn de Mami. 

Conomse rencontre sous les deux formes rnanii (paroxyton 
ou oxytoii) et nmna>{_, iVoii son t tires les derives mdnava, ma- 
nvs/rya^ mdiiusluiy norris ordinaires de la race hnmaine. Les 
formes siiiipb'S elles-mernes peuvent ddsigiKU* Idiomine, non 
pas dans la langue sanscrite classique, mais du nioiiis dans le 
/fig-Veda, quoiqu'a monavis beauconp plus rarement qu’oii ne 
Yd admis jiisqudci. Mais elles designout aussi, exclusivemeiit 
dans la litterature posterieurcu quelquefeis du conseutement 
general, ct, selou inoi, de beaucoup lo plus souvent dans les 
hymiies, un ancctre de la race liumaine, et le plus celebre 
de tons. Laquelle de ces deux acco}:)tions ost antdrieuro a 
rautre ? 11 no fnuui'ait pas so hater do re])ondrc que le sens 
d’ << hommo etaiii; exclusivement \^edique, doit etre lo plus 
ancien. On s’oxpliquorait parfeitement en efiet dans Thypo- 
theso inverse quhin derive on quelque sorto virtuel, comme 
le simple manu dans le sens de fils de Manu, cut cede la 

1. l.):uis coo (lernicj’s, il so pourrait aussi r|U’jls i'ussont mu coutraire con- 
Ibndus Mvec <fux. Cf. lo vers V, S, oh io pluivi<a du rnot di/u 

comme an iiv>m, ou au moins comme une epithete des Mariits, et le 
vers VI 11, 3, 7, oil il est constrnit parallelemenl aux noms des Hudras et 
des fUbhus. 
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place, dans une langue moins libre, aux derives reGls. La 
question n’est pas davantage tfanchee par la comparaison 
des langues germaniques dont le mot coBgenere, en gothique 
wamm cc lioinme », parait etre d’ailleurs viiv derive. II rd- 
suite en efTet du rapprochement des mythes grecs de Minos 
et de Miiiyas, dii a M. Kuhn {Herahkiinfi des que les 

lado-Europeens reconnaissaient deja, avant leur separation, 
un ancetre dont le nom etait identiqiie ou etroit(3inent appa- 
rente a celui de Marm, et on comprend tres-bieii que les Ger- 
mains aient perdu lo nom propre en gardarit seiilement le 
nom commun derive, tandis que les Grecs, au contraire, ont 
conserve le nom propre^ sans que leur langue presente au- 
oune trace du nom commun. En somme, le nom commun, 
d’apres le temoignage des langues germaniquesj et lo nom 
propre, d’apres celui delamythologie grecquo, appartenaient 
aux Indo-Europecns cornmo aux Avyas vediques. La solution 
cherchee ne pouvaut done etre feurnie par ces rapproche- 
ments, d(q)eiidra des principos d’apres lesquels on. restituera 
riiistoire conjecturale de r<js|jrit hurnaiii a ses origines, ou 
tout au moins de Tidee generale qu'on so fera du dc4veloppe- 
ment de la mythologie indo-eurojK3enn(:‘. 

Or, ceux qui dans les formes mmia, manus rogardent le 
sens d’ « liorarno » commo lo sons primitif , supposont par 
cola memo quo Fidee. abstrailo de la race s'est transformee 
en ridee concrete d’uu individu, auteur do la race, Cette ex- 
plication seduit d’abord par son extreme sirnjdicife, mais eile 
pourra aussi mettro en d(diam:e ceux qui croirojit avoc moi 
quo la simplicite eii ces matieros, etant tout «‘i lait relative 
au point de vue ou Ton se trouY(? place, n’t^xiste gucro pour 
nous que dans les solutions jjrecougues, ou du moins plus 
conforines a nos propres habitudes ‘le peiisee (jiFa cellos des 
hommes primitifs. Pour nous modernes, e’est encore trop 
dire, pour nous lettres, la priucipale source d'uu courant 
mythologique toujours puissant, et auquel personue neresisto 
entierement, est la realisation des abstractions. .Mais ceux-la 
monies qui attribuent une origine semblable au mjthe de 
Manu concoivent d'ordinaire dans un tout autre esprit la for- 
mation de la mythologie indo-europeenue prirniiive, ou ce 
myihe so trouverait ainsi a peu pres seul de son espece. Leur 
solution pent, il est vrai, etre rattaciiee au systemo de la 
formation des mythes par , la maladic du langage. Apres 
avoir tire du mot manu ^ hoinme » un derive mdriava signi- 
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fiant « .fils 4*1 rhomme », et designaat pareill«- 

ment les Honunes, on se serait laisse prondre au pidge tendu 
par cette furmule, dont le sens se serait aloi^ transfopme en 
celui de w fils de Madu ». Mais la thdorie de M; Max Muller 
a laquelle je fais allusion, si elle trouve ses applications 
dans I’alteration des m^thes primitifs, parait tout a fait insuf- 
fisante pour expliquer la formation de ces mytlies eux- 
m^mes. Elle impliquerait d’ailleurs dans le cas prdsent 
I’oubli du sens primitif, ou suppose tel, du mot manu, manus, 
qui precisement se rencontre, dans le /lig-Veda, a c6te des 
emplois du m^uie mot comme nom propre. 

Cette coexistence des deux sens est au contraire un argu- 
ment assez fort en faveur de la solution inverse, d’apres la- 
quelle I’liomme n’aurait re^u le nom de manu qu’exi qualite de 
fils de Manu. Mais quel aurait ete ce Manu? Car la question 
de I’origine du mythe est ainsi seulement reculee. II sera le- 
gitime d’emprunter la solution nouvelle a I’analogie des 
mytbes pidcedemment etudies, mythes vediques, mais dont 
le principo, a savoir roriginc ignee de la race humaine, est 
certaincment indo-europeen (Kuhn, llerabkunfl). Comme 
difi'drents uoms du feu sent devonus lesnoms do differentes 
families sacerdotales, un autre nom du m^me element 
serait, par une application plus generale, devenu le nom 
de la race humaine tout entiore. Par son etymologic que 
nous avons jusqu’ici passee sous silence, ce nom convenait 
au feu, au moins aussi Lien qu’a I’homme en general. Ceux 
qui, croyant que la signification etyinologique du mot manu 
a ete « celui qui pease », en concluraient qu’il etait ainsi 
necessairement appelea exprimer I’ideed’liumanite, subiraient 
une illusion du meme genre que eelle que j’ai signalie plus 
haut. En realite, une idee aussi abstraite que celle d’ « animal 
raisonnable », n’a pu ^tre concue dans une pdriode aiite- 
rieurea la formation du mythe indo-europeen de Manu. Le 
mot manu lUi signifiait pas « celui qui pense », mais « celui 
qui pense bien, le sage, I’avise ». En vertu de ce sens, il pou-> 
vait, mais ne demil pas necessairement dtre applique a la 
designation de la race humaine. Je ne veux pas nier d’ailleurs 
qu’il ne Fait ete en effet, et penche m4ine vers une solution 
mixte analogue a eelle que j’ai proposee deja pour le mot dyu. 
Mais j’insiste avant tout sur cette idee que notre mot a dfi, 
non moins directement, designer le feu, comme le sage par 
excellence, et que cette explication est la seule que I’ana- 



logie suggere pour le mytlie de Manu, ancStre de la race 
huraairie. 

J’ajoute que dans le /itig-Veda, et il est temps enfin, en ren*- 
trant dans les limites ou nous nous renfermons d’ordinaire, 
de reprendre pied sur ce terrain plus solide, nous avons le 
droit de croire quele terine manu, manus, quelles qu’en aient 
ete les applications primitives, n’est einploje dans lo sens 
d’<chomme » quo par allusion au mythc do Manu. J’aiditdcya 
que cette acception rn’y semblait beaucoup moins frequente 
qu’on ne Tadmet generalement. II est clair quo Topinion de 
rinterprete sur la question debattue plus haut ne peut man- 
quer d’exercer son influence dans les cas douteux. Mais iline 
sembleque celle de MM. Roth et Grassmann les a entrames 
beaucoup plus loin dans Tex tension qu’ils ont donnee al’usage 
du nom commun, et que lour interpretation peut etrc souvent 
combattue par des raisons purement philologiques. 

C’est certainemeiit Maim qui, d’apres le vers X, 63, 7, asa- 
crifie la premiere offrarule, et qui est nomme avec d’autres 
anciens sacrificateurs comme ayant ailiime, X, 69, 3, le 
poete auraitpu dire aussi bieii institue, d/td » Agni. Des 
lors, pourquoi chereher le sens (!’« homme dans le com- 
pose manurhita, et dans la formule cc le sacrificateur etabli 
par Manu^ » oil il eiitre d’ordinaire, Ibrrnule appliquee a 
Agni, I, 13, 4; 14, 11 ; III, 2, 15; VI, 10, 9; VIII, 19, 24; 
cf. 21, ou le designantaelle seule, VIII, 34, 8^ ? Memo obser- 
vation pour la formule « sacrificat(mr de Manu ).), pareille- 
ment appliquee k Agni, 11, 18, 2; III, 2, 1 ; 3, 2 ; IV, 6, 11 ; 

V, 3, 4 ; VI, 15, 4 ; VII, 8, 2; cf. I, 128, I ; Vlll, 61, 2'^, ou 
le design ant, I, 180, 9; VII, 73, 2\ « Les feux de Manu x>, 

VI, 10, 2; cf. 11, 10, 1, rappellent encore le nieme mythe, 

1. M. Roth a\ ait vouiu reserver a la forme ///«??. u ia valeiir de noin propre; 
mais M. Grassmami a renonce a line distiiudioii (pie rieu ne jMsLi(.i(*. Dans 
le cas present^ ce (Vernier iiesile entre lo.s deux sens. M. Roth s’arrete a 
celui d’ <r utile a I’h online ». 

Sur rapplication de la meme formule a, Pushan, X, o, voir ia troi- 
sieine par tie. 

3. Ici le mot a line autre accentuation dan.s la fornmle mandv ad/d (pii se 
retrouv(5 aux vers IX, 1)3, 8; 85, lii a proiios du vSoma coulant. chez Maun. 
Dans le dernier exeinple pourtant, rempioi d’un verbe au present semblerait 
exiger I’interpretation par le nom commun ; mais il y a d’autres exemples 
du prtisent pour le passe. 

4. Cf. au vers IX, Til, 4, Soma accornplissant le sacrifice de Manus, <it 
peut-etre, IV, 1, 9, et X, ^21, 7, oil on pourrait rapporter monushah eouniu-j 
genitif k i/ajunbandhuh et a vitoijam, au lieu d’en faire avec M. Grassmann 
un accusatif ou un noininatif pIurieL 

UEReAittNB, Heligion vHique. 
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ainsi que « les deux sacrificateurs de Manu », V, 5v 
qu’onprie au vers X, 110, 7 d’offrir le sacrifice de Manu* ^ 
Le sacrifice actuel est en effet lui-rnSme la ceremonie de 
Manu, III, 26, 2; cf. V, 29, 1, aiissi bien que I’aucien, VI, 4, 1, 
comrne ayant ete institue par Manu. a Les offrandes du 
prdtre Manu » avec lesquelles Agni a autrefois accompli le 
sacrifice, I, 76, 5, conservont encore le indme nom, I, 36, 
7; 11, 2, 5; 6, 8; IV, 2, 1; X, 11, b\ Le lieu oule sacrifice 
est actuellernent celebre n’a-t-il pas pu etre appele aussi « de- 
meure deMaiiu», VTI, 70, 2 ; Vin,76, 2; X, 110, 1 ; cf . 104, 4, 
en souvenir du premier sacrificateur? L’interpretation par le 
nom propre est en tout cas seulo admissible dans la compa- 
raison du sacrifice actuel a celui de Manu, que reriferment 
deux des vers dejk cites, VI, 4, 1 ; I, 76, 5, et qui est couram- 
ineiit expriinee par le compose manushvat, Agni est institue 
sacrificateur, I, 44, 11 ; 105, 13 et 14 ; cf. V, 21, 1, et il est 
allume, VIII, 43, 27 par les pretres actuels commeil Ta ete 
par Manu; ces prtHres Finvoquent comrne Fa invoque M.uiu, 
Vin, 27, 7, et il accomplit le sacrifice pour cux comine il Fa 
accompli pour Maim, VII, 11, 3; cf. Il, 5, 2 ; III, 17, 2. Au 
no^a do Manu s’ajoutent dans les vers I, 31, 17; VIII, 43, 
13, ceux (Fautres anciens sacrilicateurs, Angiras, Yayati, 
Bh/*igu'^ Ce nom se troiive deux fois sousses deux formes au 
vers VII, 2, 3 : « llonorons cfunnie Manu (Manus) Agni qui a ete 
allume par Manu. » Lo sacrifice de Manu est rappele do metiie 
dans des vers adresses alridra, III, 32, 5; a Indra et Varu^a, 
VI, 08, 1 ; aux A<;vins, 1, 46, 13; X, 61, 15; aux /fibhus, IV, 
34, 3 ; 37, 3, et aux trois deesses d ;s hyrnnes ^Ipri, X, 70, 8 ; 
110, 8. La fbrmule maniishval est remplacee au vers II, 10, 6, 
Aux ajiplicatioiis do ccsdeiixfornmles, et aux au- 
tres exomples do comparaison deja cites, il faut ajouter encore 
le vers VIII, 11,2 aux Acvins : a Coniine vous avez arrose le 
sacrifice pour Manu, ainsi ecoutez le descendant de Ka^va, » 
le vers IX, 96, 12a Soma: aComme tu Ces purifie pour Manu... 

1. Par tine sinj,nili(>re inconsequence M. Grassraaim, qui d’aillcurs dans 

ions ces passa^^js prcin.l le mot au sons irkomme, fait do rnwnushah un no- 
ininaOr jduriel, non-seniomeiii au vers 1, 7, luais au vors II, 2, 5, suivi 

des vers t> et 8 ou i] est oblige d’adopter line autre interpretation (la notre) 
pour line formule i.lentique. 

2. M. Koth paraii con tester menie pour ces passages I'interpretation par 
le nom propre, M. Grassiuann panago, d’uae lacon selon moi tout a I'ait 
arbitraire, entro les deux sens, les nornbreux empiois de la formule rna- 
nushvat^ 
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aihsi purifie-toi (pour nous) » , et enfln le vers 1, 26 , 4 : «... Que 
Varuna, Mitra, Aryaraan,|s’asseoient sur noire gazon sacre, 
comme ils se sont'assis sur celui de ManuV » Uii poSte, en 
disaut que ses hymnes sont adresses a Indra « eomrae autre- 
fois®, nomme Manu avec Atharvan et Dadhyanc parmiceux 
qui ont « tendu » comme sur un metier cette priere qu’il con- 
tinue a tisser, I, 80, 16. C’cst par elle que Manu a triomphe 
de son ennerni Vicicipra, V, 45, 6, et c’est elle qui, selon uiie 
conception que nous etudieimns plus tard, est appelee son 
epouse, I, 167, 3. Cette institution de la priere par Manu, cf. 
VIII, 52, I, nous rappelle I’institution d’Agni comme sacrifi- 
cateur par le meme personnage. Remarijuons a ce propos que 
dans d’autres passages ce sont les dieux, I, 36, 10, c’e.st 
MAtarigvan, 1, 128, 2; X, 46, 9, c’est Kavyallganas, VIII, 23, 
17, qui donnent le feu a Manu ou I’instituent sacrificateur 
pour Manu®. Mais ce n’est pas une raison de contostor au 
mot manu savaleur de nom pi’opre, puisque Matarigvan, par 
example, apporte egalement le feu a Bhrigu 

Le compose manurhila, dans les deux seuls eraplois qui en 
soient faits en dehors de la formule dejacitee, signifie « des- 
tine, attribue detoute antiquite a Manu ». La preuve en est 
dans lacomparaison du versi, 100,5: « Nous tedemandons,(6 
Brihaspati !) les biens (cam yoh) que tu as attribue.s a Manu » 
avec le vers 1, 114, 2 :« Puissions-nous, 6 Rudra ! obtenir sous 
ta conduite les biens (mm yoh) que Manu notropere agagnes 
par le sacrifice®, of. 11,33, 13; etdu vers VI, 70, 2 ;« Versez 
chez nous (6 ciel et terre!) la semence qui a ete attribuee a 
Manu®, avec levers VII, 99, 3: « Vous avez et»i(bciel etterro!) 
pleinsdetresorsliquidos, etc., pour Manu, », cf. VII, 100, 4; I, 
181, 8. L’aurore a aussi brille pour Manu, X, 11, 3, et plus 
generalement Manu a ete un protege des dieux, VII, 91, 1; 
VIII, 27, 4, auxquels il devait ses bommages, VII, 35, 15 ; VIII, 
30, 2 ; X, 36, 10 ‘ ; cf. I, 189, 7, et qu’il a contentes, X, 03, 1 ; de 


1. M. Giassmoiui fail ici de manushtih un noininatit pluriel ; maiB Tiater- 
prtHalion « coirime dos homines » est bieu iuvrai.sembla.l)le. 

2. Au vers IV , 20, k le Soma est juu-eilleioent apiiorte a Manu par 
Toiseau. ' 

'i. Voir p. 50. All vers VllI, 30, 3, cette formule adressee aiix dieux : 

Ne nous eloigiiez pas du cliomiii du pere, du chemin de .Mona [mdnava) 
me parait faire allusion e^^alemeut au sacrifice, doiit le pviete craijit de ue 
pas observer exactement les rites. Cf. X, 57, 1: « .Puissions-nons lie pas 
nous ecarter du chemin, ne pas nous ecarter du sacrifice du fSoma. » 

4. Les formes a sens de pariicipe futur passif yajwiya ne sont pas 



Vishnu, VI, 49, 13, des Maruts, I, 166^ 13. Indra a accompli 
ses diff&rents exploits pour Manu, I, 130, 5; 8; 165, 8; 11, 
19, 4; 20, 7 ; III, 34, 4 ; IV, 28, 1; V, 31, 6; X, 43, 4 ; 8; 
49, 9 ; X, 73, 7 ; : ef. X, 76, 3. (pour Manus, I, 52, 8; V, 29, 
3; X, 99, 7 ; 104, 8), dont il a bu le Soma, V, 29, 7\ II n’y a 
aucune raison d’interpreter ces formulesautrementque celle, 
ddjacitde, ou la mention simultanee d’^lju etdeManu comme 
proteges d’Indra, VIII, 15, 5, nous interdit evidemment de 
fairo de manu un nom commun*. De mfime, en tant quo fa- 
vori des Agvins, Manu est non-seulement aa vers 1, 112, 18 
appele un heros, mais encore au vers I, 112, 16 compris dans 
une enumeration avec Cayii et Atri. Enfin, comme protegd 
d’Agni, il est rapproche de Pururavas, I, 31, 4. 

Quelle raison, sinon une opinion preconcue en faveur de 
I’anteriorite du sens d’« horame », peat determiner M. Grass- 
mann a introduire ce sens dans les formules telles que « races, 
III, 3, 6, peuples, IV, 37, 1 ; VI, 14, 2 ; Vltl, 23, 13, gene- 
rations, VII, 9, 4, de Manu » ? Manu n’est-il pas expressernent 
appele Manu pere, manush pilct, I, SO, 16 ; 1 14, 2; II, 33, 13 ; 
VIII, 52, 1 ; of. X, 100, 5 ? N’est-il pas compris dans I’enu- 
meratioTi deja citee des rishis par lesquels la race humainese 
rattaclie a la race divine, I, 139, 9? Par une veritable incon- 
sequence d’ailleui’s, M. Gi'assmann admet aux vers I, 68, 7 
et Val. I, 8, I’interpretation « descendant de Manu ». Levers 
X, 80, 6 distingue deux aiicetres des races liumaiues : Manus 
et Nahus^. 

Il n’en est pas moins certain que le mot manu on manus 
designe aussi quelquefois riiomme, ot I’liomme actuel. On 
le rencontre construit non-soulement avec un present, I, 
140, 4 ; III, 57, 4 ; VIII, 22, 0 ; IX, 74, 5 ‘, ce qui ne serait 
pas toujours une raison decisive, mais avec un present 
accompagne de I'adverbe adya « main tenant », VIII, 27, 21, 

plus incompatihlos avee I’idce du passe que le participe veritable idya par 
exemple au vers I, 2. Les « voiuirabies pour Manu » peuvent tres-bieii tUre 
ceux que Manu a veneres. 

1. Et avec leqiiel il a ^He vainqueur? 1, 130, 9» 

2. Cl. les eaunujrations ties vers Val. 3, 'J ; 4, 1. Je crois que sdtXivat'CtXii 
designe im persoriuag-e distinct do Manu dans le promior, comme vivasvat 
dans le second. 11 est, en etlet, tres-invraisemblable que ce dernier mot soit 
employe aUte 7mi(]ur foh dans le sens de u tils de Vivasvat ». 

3. Nous roviendrons ftiiis tard sur Nahus. 11 me parait evicbmt que les 
deux mots soni a rablatif singiilier, et non au nomiriatir pluricd comme 
le veut M. Grassiuanu. 

4. (M. IX , (15, H) deja cite p. C5. note 3. 



ou avec uh subjonctif dans le sens de rimperatif ou du futur, 
V, 2, 12; X, 62, 1 1 • cf; VIIl, 27, US 11 cst m4me employe 
au pluriel, I, 96, 2^ et avec ixn verbe, non-seulement au pre- 
sent, X, 91, 9, mais a la’premiere personne, VIII, 18, 22 ; 
« Prolongez notre vie, 6 ^dityas ! a nous tons, fila 

delamort'’. » On comprend tres-bien que les homines aient 
pris quetquefois le nom de leur pere Manu. Mais peut-dtre 
devrait-on, m^me alors, le trailer comm e un nom propre, 
comme un nom de race qui so trouve etre d’ailleurs celui de 
I’humanite tout entiere. A I’appui de cctte maniere de voir je 
ne citerai pas levers X, 66, 12, ou le pluriel manavali parait 
ne pas meme designer la race, mais les suppliants assi- 
miles chacun separement a Manu : « Puissions-nous dtre a 
VOS yeux des Manus pour la ceremouio, (pour I’accomplir 
comme lui. » C’ost ainsi qu’au vers X, 62, 8 I’homme auqucl 
est promise une nombreuse descendance, et qui doit croitre 
comme une plante, ne regoit sans doute le nom de manu que 
par allusion au pere de tons les homines. Mais je songo sur- 
tout a rapplication qui est faite aux dieux m^mes du pluriel 
manavah, I, 89, 7 et du pluriel mfflnuis/mJi, X, 63, 6. Elle est 
coramentee par repithete manu~iula « nee de Manu » egale- 
raent attribuee li, la race divine, I, -15, 1 *, et par le vers X, 
53, 6, sur lequel nous aliens revenir : « Deviens Manu, 
engendre la race divine. » Le pluriel des formes manu, manus 
ne comporte evidomment, quand il s’applique aux dieux, 
qu’une seule traduction : « fils de Manu ». N’est-ce pas une 
asscz bonne raison jiour traduire de meme taut le singulier 
que le pluriel de ces forme.s, quand il s’applique aux homines ? 
Les homme.= resterit d’ailleiirs les descendants de Manu par 
exceUence. Aussi les races de Manu sont-elles dans le vers III, 
3, 6 opposces aux dieux, comme Manu Test lui-mdme au 
vers III, 60, 6 ; X, 104, 8, a moins que le mot manu n’y 
designe Fhomme en general. 

Ill semble d’ailleurs que le mot man/u ou manus, quand il 
dAsigne une race, s'applique moins a I’humanite entiere qu’au 
peuple des Aryas.? C’est du moins I’idee que suggerent assez 


1. 11 est jH’obable aussi que notre mot signifie « homme » au vers X, 

8, « pUiSAsavaiit que I’homme » (<:!e iSoma). 

2. Of. VIII, 47, 4, « tout komrne 

cf. p. note 1. 

4. Les jRibhus, qui sent en somme assimiles aux dieux, sont aussi api>eles 
les descendants de Manu, III, 00, 3. 
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natiirellementles passages ou ce mot est oppose, soit comme 
designantla race, soit comme designant I’anc^tre, au Dasa, 
H, 20,6; V, 30, 7; Vl; 21, 11 ; X,49, 7 et au 1, 175, 

3 ; VII, 87, 6 ; IX, 92, 5 ; Val. 2, 8. Ces derniers ^norns en 
effet, comme nous le verrons, iic designent pas seulement le 
dmnon, mais aussi Vennemi huraain, et s'opposent dans ce 
sens au mot arya. En tout cas le mot manu^ rnanus iVest 
jamais applique a rennemi^ 

Nous n’avons jusqu’a present produit aucun texte formel a 
Tappui de ridontification de Mann avec Agni. On pent citer 
cependant dans cet ordre d’idees le vers X, 53, 6 a Agni : 
« Deviens Mariu, engendre la race divine », qui mo parait 
fournir la vraie explication du vers X, 51, 5, ou les dieux 
priant, comme nous le verrons, Agni d’accomplir leur sacri- 
fice, lui disent : a Viens en Manu pieux et dispose a sacri- 
fier. » A la verite, dans ces passages, Manu est moins un 
Boni du feu quo lo typo du sacrificateiir ou du p^n^e propose 
pour modelc a Agni. 11 n’en est pas moins (certain qu’on 
derniore analyse ce type se ramene a Agni lui-m^mie. Mais 
ridentificatioii proposee reste avant tout uno inference 
foiideo sur I’analogie des autros anedtres rnythiques. Re- 
marquons encore pourtant qiie Manu est cornpris au vers IV, 
26, 1 dans renumeration des risliLs qui sont, avec le soleilj 
des trausformations d'un seul et mdrneetre. 


§ 111 . — HETOUa DIJ FE(J Ad CIEL — MYTHES DE L’A( THE VJE 


; Le feu descendu du ciel avec les eaux de la pluic, et in- 
troduit en memo temps qu’elies dans les plautes, ne reste pas 
a jamais exile do sa patrie celeste. Alluine par les hommes 
qui le font sortir du bois des aranis en les agitant Tun dans 
Fautre, il remonte aux regions superieuros d’ou il est vena. 
Cette nouvelle id(k^. est suggeree par I’observation directe. La 
flamme en effet monte, IV, 6, 2; VII, 43, 2 % et surtout la 


1. All vers X. 09, 7, le datif doit etre constrnit avec uj'dhvasrlnah 

(se levant poui* Manu) et separe de epithele de arcnsdndyo,, cf. Il, 

SO, (>, on so trouve la iocntion equivaleute d/vY/*oo bhuimn mtmm he. 

2. Cf. X, 100, 5 oil le sacrifice, considere comme le principe de toutes 
choses, est ideutitie a Manu pere. 

3. Cf, Tapplication frequente a Agni de Tadjectif drdhva t droit ». 
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fum^e qui se repand dans le ciel, VI, 2, 6; cf, IV, 6, 2; V, 
11, 3; VII, 3, 6. Agni court dans le del avec sa fum^e, VI, 
48, 6. II I’envoie en avant, brillante, en tendant vers le del 
avec son eclat resplondissant, X, 45, 7. Les feux pousses par 
le vent s’elancent dans le ciel avec un dendai'd de fumee, 
VIII, 43, 4. L’application frequente du nom d’Agni, non- 
seulement a I’eclair, mais au soleil, rend equivoques un bon 
nombre de passages^ ou I’Agni qui monte dans le del, III, 2, 
12; cf. I, 68, Ij qui s’avance dans le ciel avec des membres 
brillants, I, 141, 8 ; cf. 7, qui atteint les extremites du ciel et 
le nuage, X, 20, 4, dont les rayons (ou les flammes) s’elan- 
cent vers le ciel en se ramiflant, V, 1,1, enfin qui traverse, 
X, 80, 1, ou penetre, ibid. 2, les deux mondes, pent etre un 
feu celeste aussi bien qne le feu du sacrifice. Mais la seconde 
interpretation est seule possible pour « le feu de Divodasa » 
qui s’dtend sur la terre et s’arrde sur le plateau duciel, VIII, 
92, 2. 

C’est surtout quand on y verse Toffrande que la flarame 
s’eleve, VII, 16, 3; VIII, 43, 10; cf. VlIl, 19, 23, et quo la 
fumee va toucher le ciel, Vll, 16, 3. Agni prend on brfilant 
le beurre sacrifie « urie forme droite et dirigee vers les 
dieux », I, 127, I. II est d'ai Hours suppose porter Toffrande 
aux dieux, et cette croyance iinplique I’idee qu’il atteint en 
eflfetle ciel. A la verite, les dieux sont souvent conqus corame 
assis sur le gazon du sacrifice, VII, 43, 3 ; VIII, 27, 6 et passim , 
avec Agni lui-meine, V, 11,2; 20, 5; VII, 11, 2, qui les y 
amdie, 'lll, 14, 2 et les y installe, I, 31, 17; VIII, 44, 3, 
pour manger roffrando, V, 1, 11 ; 4, 4, cf. I, 1, 2; 5 ; 14, 9 ; 
12 ; III, 6, 6; 9; IV, 2, 4; VI, 1, 7; 15, 18; X, 1, 7. Le vers 
I, 76, 3, en priant Agni d’amener Indra, prornet a celui-ci 
c( riiospitalite ». Mai., cette faqon d’entendre la participation 
des dieux au festin du sacrifice n’est vraisemblablemeut pas 
primitive. Elle se rencontre dans un mdme vers avec la 
notion inverse, VII, 11, 5; « O Agni, amene les dieux 
pour manger Toffrande ; qu’ils s’enivrent ici, avec Indra a 
leur t^te ; porle ce sacrifice aux dieux dans le del. » Ailieurs 
encore il est dit en propres termes qu’Agni porte les offrandes 
dans le ciel, VIII, 63, 3; X, 80, 4, qu’il les porte aux dieux, 
VII, 1, 18; cf. I, 1, 4, qu'il les porte aux dieux dans le 
ciel, X, 98, 11. On pent entendre dans le meme sens les 


1. Cf. plus haut p. 16^ 
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passages ou il est dit simplement qu’il va vers les dieux, 
VII, 39, 1 ; X, 6, 4; cf. Ill, 1, 17. 

Agni parcourt done dans les deux sens, il remonte, X, 98, 
11, comtne ii descend, VII, 7, 2* ces chemins qu’il connait si 
bien, VI, 16, 3, ces chemins des dieux, I, 72, 7, a I’entree des- 
quels restent les mortelsqui accomplissentle sacrifice, X, 2,3. 
II les parcourt en messager, I, 72, 7. II visite en rnessager 
toutes les demeures. IV, 1, 8. Il sert de messager entre les 
deux mondes. III, 3, 2 ; IV, 7, 8; VII, 2, 3 ; cf. Ill, 5, 9 ; 6, 5, 
entre les deux races, IV, 2, 2; cf. VI, 15, 9, entre les deux 
assemblees, VIII, 39, 1, ou comme le dit en propres termes le 
vers, IV, 2, 3, entre les dieux et les homines. Messager des 
dieux VI, 15, 9, il est apparemineut congu comme descen- 
dant sur la terre. Messager antique de Vivasvat, VIII, 39, 3, 
il regoit I’epithete deja citee bhru/avdna au vers, IV, 7, 4 qui 
le represente apportepar lesAyus, reraplacantlales Bhrigus, 
aux differentes races. Mais il se charge aussi et surtout des 
messages de riiomme, IV, 9, 6; X, 70, 3, qui les lui confle, 
parce qu’il connait le sejour rnysterieux du ciel,IV, 7, 8; 8, 2; 
4. Car il doit y aller chercher les dieux pour les ainener au 
sacrifice, IV, 8, 2; 4; cf. I, 12, 3 et 4, en sorte qnel’idee de 
la descentc des dieux sur la terre n’exclut pas celle d’une 
ascension prealable d’Agni. Si d’ailleurs la descente d’Agni 
sur legazon du sacrifice, et en compagnio des dieux, est pure- 
ment imaginaire et suppose memo Ja conception d’un Agni 
distinct du feu materiel I’idee de I’ascension repose au 
contraire, comme nous I’avonsremarque, sur une observation 
reelle. Aux vers deja cites comme formulant cette obser- 
vation nous ajouterons les suivants, ou Agni regoit en mSme 
temps son titre de messager qui y garde ainsi un sens natu- 
raliste, VII, 3, 3 : « A peine es-tu ne *, d puissant Agni, 
qu’en s’allumant, tes flammes immortelles s’elevent; ta fumee 
brillante monte vers le ciel; tu vas, 6 Agni, trouver les dieux 
en qualite de messager » ; I, 36, 3 : « Nous te choisissons 
pour messager et pour sacrificateur, toi qui connais tout ; tu 


1. Ne serait-c 0 pas t ce double voyage que forait allusion la formule 
udvalo iiivato i/dti: « il part de la moniagno et de la vallee, » III, 2, 10; X, 
142, 42. Cf. X, 142, 2: « Le penchant de la montagne, 6 Agni, est le lieu 
de ta naissance. » 

2, Le vent, donl nous signalerons Jes rapports avec Agni, a .mesure que 
Toccasion s'en presentera, est aussi appele le messager des dieux, X, 137,.^. 

3*Cf. p. 30, 

4. Cf. 1, 12, 3; IV, 7, 9. 



es grand, et tes rayons qui s’ecartent vont toiiGher le 
ciel * 

Noas ne retenons, quant a present, que ce fait li’an naqute- 
rnentdu feu dans la direction du ciel, fait reel quoique exa- 
ger6 par I’id^e que le feu continue a s’41©?er effectivemeni 
dans I’espace ou sa fumee va se perdre. Nous laissons de c6te, 
pour rentrer dans Ic sujet particulier de cette premiere partie, 
les rapports d’Agni avec les dicux, et nous nous contentons 
d’avoir constate son retour, comme element matdriel, au se- 
jour d’ouil etaitvenu. Doscendu sur la terre, il avait d’abord 
etd cachd dans les plantes; mais il s’dtait ensuite manifest^ 
sous la forme du feu terrestre. ’Remonte au ciel ou il s’etait 
d’abord dissipe en fumee, ne devait-il plus y reparaitre ? Il 
semble a priori que les Aryas, s’ils se sont pose la question, 
n’ont pu la resoudre qu’en admettant, d’apres Fanalogie de 
ce qui se passait sur la torre, qu’Agni retourne dans son pre- 
mier sej our, s’y nianifestait de nouveau, et s’y manifestait 
sous la forme d’un des deux feux celestes, do I’eclair ou du 
soleil. On ne devra pas s’dtonner do no pas rencontrer de 
preuves formelles de cette conception pour Teclair, ordinai- 
rement designe par Ic memo nom quo le feu du sacrifice, et 
ne pouvant par suite flgurer dans uno formule analogue k 
celle que nous allons citer pour le soleil. Cette formule, con- 
statant I’union d’Agni avec le soleil ou avec les rayons du 
soleil, V, 4, 4 {yataindno rapnibhih suryasya"), pourrait, 
il est vrai, comme les passages ou Agni est reprdsentd pre- 
nant sa forme superieure, 1, 95, 8, et dovcnantla plus eleven 
des lumidres, III, 5, 10, oii il est prie de devenir I’oeil de 
la grande loi, X, 8, 5, faire allusion d’une faqon general© a 
I’element du feu, toujours subsistant dans Funivers indepcn- 
damment des formes diverses qu’il prend tour a tour. Elle 
semble pourtant en certains cas expressement appliquee au 
feu du sacrifice. Non-seuleraent il est dit au vers I, 98, I 
d’Agni, qualifie, il est vrai, de vainvdnara, que « Ne d'ici, il 
contemple tout ce monde et va avec le soleil », mais on lit 
au vers V, 37, 1 qu’Agni, « lionore de sacrifices, eouvert 


1- Cf. rapplicatiou assez frequente de rc^pithiite dim-upviQ « qui touche ic 
ciel >, soit au feu, soit au sacrifice Jui^ra^me. (Gr. Wort, s. v.j 
2, Proprement « faisant effort, allant avec les rayons du soleil ». L’ldee 
d’union est, selon moi, exprimee par I’instrumental seul, et non par la racine 
yot elle-m^me comme Tentendent MM. Roth et Grassmann. Cf. Quatneme 
partie, ch. II, section V. 



de beurre, se rdunit* a la lumi^re du soleil. » Voici enfin 
un passage qui semble tout a fait ddcisif, VII, 2, 1 : « Accepte 
aujourd’hui notre buche, 6 Agni; brille bien haut, langabt ta 
fumee sacree ; touche de tes colonnes (de fum4e)^ le plateau 
du ciel ; reunis-toi''* aux rayons du soleil. » 

Le raythe que les citations precedentes nous montrent au 
moins en germe est, d’aillenr.s, implique parcelui du sejour 
des morts dans le soleil on ils n’ont pu etre portes que par le 
feu ra^me qui les a briiles. Les croyances relatives aux 
morts, auxquelles nous touchons ici pour la premiere fois, 
sent (5troitcment rattachees aux mythes du feu, comme celles 
qui concernent I’origine de la race humaino. Elies sont avec 
le mythe particulier de I’ascension du feu a peu pres dans le 
m^me rapport que ces dernieres avec celui de la descente 
du meme element. Le moment est done venu de les examiner 
dans leur ensemble. 

Les Aryas vediques croyaient a une autre vie apres la 
mort, et placaient dans le ciel le iheMre de cette nouvelle 
existence qu’ils appelaient mdroe « imraortalite ». Un poete 
fait cette priere aux Aevins, X, 40, 11 : « Puissions-nous, 
6 Agvins, arriver a la demeuro du taureau a la semonce abon- 
dante et qui aime les vaches ! Voila ce que nous desirons. » 
II reprend au ver.s snivant la meme pensee en remplacant par 
un nom propro la figure mythologique du taureau celeste : 
« Puissions-nous attoindre la demeure d’Aryaman! » Uno 
formula analogue est encore adressee a deux divinites in- 
nommees qui pourraiont Mre egalernent les Aqvins, 1, 154, 6: 
« Nous desirons aller dans vos demeures, la ou sont les va- 
ches agiles aux comes nombreuses ^ ; c>st la-haut que res- 
plcndit le sejour supreme du male qui parcourt de larges 
routes (Vishnu). » On lit deja au vers precedent : « Puisse- 
je attoindre le sejour aime od se rejouissent les hommes 
pieux ! » D’apres le vers I, 164, 23, rimmoi’talite a 4te le 
partage de ceux qui ont comm la parole sacree. « Puisse-je, » 
dit encore I’auteur du vers VII, 59, 12, « comme un fruit 

1. Ici le prefiie xnm. donne sans contredit a la racine yat le sens de « se 
reunir ». 

2. Cf. IV, 0, ^2. 

X C’est ici la racine tan qni prend avec le prefixe sam le sens de « se 
reunir. » 

4. Les nombreuses vaches celestes. Voir Revue critique, 1875, II, p, 37L 
note 1. 
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de satige, dtre detache de la mort, mais non de rimxnoftalit^ !» 
L’ininiortalitd * est encore promise a ceux qui donnent anx 
pr^tri^ une riche dakshiad^, I, 125, 6; X, 107, 2; d’apr^s 
le vers I, 125, 5, cclui qui donne s’eleve an sommet du 
ciel (cf. X, 107, 2), il va chez les dieux *. 

On objectera peut-etre que ces textes sent pour la plupart 
empruntes a des hymmes qui peuvent passer pour relative- 
ment modernes, ou a des vers qu'il y a quelque raison de 
considerer conime interpoles, Mais on aurait tort en tout cas 
de mettre en doute I’antiquite chcz les /Iryas de la croyance 
a rimmortalite. 

Je n’entends pas dire que cette croyance ait eu des I’origine 
le caractere moral implique en une certaino mesure par nos 
citations, ou Timmortalite e.st demandee aux dieux comrae 
une favour ou une recompense. Encore moins peut-il 4tre 
question de la comparer, m^me sous cette forme, au dogme 
spiritualiste de rimmortalite de I’ame. D’une part en effet. 
Tame, m^me separee du corps, restait materielle. O’etait lo 
souffle, dtman, a,ninms, qui apres la mort retournait 

dans Fatmosphere a laquelle il avait etc emprunte, ou, selon 
I’expression du vers X, 16, 3, allait « dans le vent». D’autre 
part, et quoique la notion du souffle mele aux vents ait pu 
fournir certains details au mythe du sejour des morts dans 
le ciel, Ffime separee du corps n’a pas etc runiqiie, ni meme 
le principal objet des croyances anciennes relatives a I’autre 
vie. 

La dispersion du souffle dans Fespaco a pu, il est vrai, 
fournir le germe mythologique de la doctrine qui a dte for- 


1. Ainsi qu’une longuo vio, II ne iaut pas s'otorinor <le trouvop la m<int;ion 
de ce dernier bien apres celle de I'irnmortaiito dans des enumerations oil 
Ton attendrait ime gradation. D'une part en edet la contiimile do la grada- 
tion est souvent neglig'.‘<‘ par les poetes vedirju«b. De Tautre on peut douter 
que la longue vie aciuelle ait ete pour eu.v un bien moins precieux que rim- 
mortalite 1‘uture. 

2. Salaire du saci. ilice. Voir plus bas. 

3. Tel autre passage d'apres lequel le bienlaiteur du i>retre a a atteint I« 
ciel VIIT, lb 4S, pourrait a la riguour s’entendre en ce sens qu'il s'est 
rendu glorieux aux youx des dieux, VTII, 54, 12, que sa gloire s’est elevee 
jusqu'au ciel, cf. V, 35, 8. Cependant la formule d 11s se sont acquis de la 
gloire parmi les dieux » au versX, 155, 5, seinlile bien s'appli((uer ^ la 
conquete de Vimmortalite. La chose parait certaine pour la formule analo- 
gue « ils se sont acquis de la gloire dans le ciel v, au vers 1, 73, 7, d'apres 
le contexte de Vhymne et de tons ceux de la meme serie. Mais il ne saurait 
y avoir de doute en aucun cas sur la portee des citations faites dans le texte. 
J'ai reserve Tallusion des vers I, 125, 0; X, 107, 2 au sejour dans le soleil. 
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mulee plus tard chez les Hindous dans le systeme Vedanta, 
et d'apres laquelle rhomme doit finir par s’absorber dans 
Tetre unique. Dans le /Jig-Veda merne, Thymme X, 58, dont 
le sujet est rdvocatioii de Tame d’un mort qu’oii veut rap- 
peler a la vie, cette fimc, concaiedeja d’ailleurs commemoins 
inaterielle sous le riom de manalu parait dtre repandue dans 
runivers, dont toutes les parties sont successivement dnu- 
merees. Mais cette conception reste isolee dans le recueil 
des liyrnrnes, aussi bien que celle d’lme dispersion des organes 
restitues aux ekunents dVm ils tirent leur origine, ToDil par 
exemple allant cf dans le soleil)), coinme Farne dans le vent, 
16, 3. L’individualite qu’elle supprime a ete a rorigine, 
et est encore dans le /fig-Veda nn attribut essentiel de 
la vie nouvelle des inorts. Disons mieux : elle etait Tattribut 
sans lequol des honimes primitifs ne pouvaient concevoir la 
vie. Sans doute ces mSrnes homines pouvaient continuer a 
attribuer au souffle separe du corps ime individualite de 
mfune sorte que colic qu'ils attribuaiont on general aux sim- 
ples phenomencs, saiif k laisser cotte idee se completer par 
rantliropomorphisme : Fexistence ceh^ste des rnorts aurait 
eu ainsi la mkmo origine rnythologique que celle des dieiix. 
Mais il n’en est pas moins certain, comme on le verra tout 
a Fheure, que le corps reel, quo le cadavre ajoue un role, 
et mdme un role prcklominant dans la formation des mythes 
dont nous entreprenons Fetudo. 

D’ailleurs la conception anihropomorphique du souffle, aussi 
bien que I’ideo de la conservation on de la reproduction du 
corps reel, nous raniene toujours a la notion d’lme existence 
materielle, corporelle. G*est sous cette forme que le mythe 
de Fautre vie doit etro considere, non -seuleinent comme 
vedique, mais comme indo-europeen. On pent memo etre sur a 
Favance de le retrouver sous une forme analogue chez tons les 
peuples primitifs. En effet, independarnment des causes mora- 
les, telles quo Fhorreur inspiree a Fhomme par Fidee de la 
destruction, une cause physique a du des Forigine Fempecher 
d’attribuer a la mort un pareil effet. II lui a fallu atteindre 
un certain degre de culture pour se rendre compte de ses 
songes autrement que par la realite exterieure des images 
qui lui apparaissaient. Or, il voyait les morts en songe. La 
question pour lui n’etait done pas de savoir si les morts vi- 
vaient d’une vie nouvelle, sous une forme semblable a celle 
qu’ils avaient eue sur la terra, mais de determiner le sejour 
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ois’^coulait cette vie, et d’ou ils sortaient, d’ou ils rcvmaienl 
de temps a autre pour se moutrer aux vivants. Sur ce point 
mtoe, il n’avaitpas a chercher bien loin une solution natu- 
rellement suggeree par le mode de funerailles en usage. 

Les Indo-Europeeiis out dft commencer, comme tous les 
peoples, par enterrer leurs morts. Dans la periode vedique, 
I’inhumation pure et simple etait encore pratiqude concur- 
remmentavec rincineration. Ainsi le vers X, 15, 14 distingue 
des ancetres « brules par le feu » et d’autres qui n’ont pas 
dte brdles. La ceremonie funebre decrite dans riiynune X, 18 
est une inhumation, comme le prouvent les vers 10-13 : 
« 10. Penetre sous cette terre, notre mere, sous cette terre 
vaste et bienfaisante ; douce comme la laine pour celui qui a 
donne la dakshiua, quo cette jeune (mere) te protege (et 
te tienne loin) du sein de Nirriti (la destruction). — 11. 
Reste soulevee, 6 terre, ne I’ecrase pas ; sois-lui d’un abord, 
d’uu acces facile ; couvre-le, 6 terre, comme une mere 
couvre son fils du bord de son vetement. — 12. Que la terre 
reste soulevee; que mille pieiix la soutiennent; quo ces de- 
meures soient pour lui degouttantes de beurre ; qu’elles le 
protegent toujours ici. — 13. J'eleve la terre en voute au- 
dessus detoi; puisse-je, en deposaut cette inotte d’argile, 
ne pas te blessor !... » 

Ce morceau n’est pas interessant seulement parce qu’il 
tdmoigne de la pratique de rinbumatiou dans la periode ve- 
dique. II Test aussi par rapercu qu’il nous ouvre sur la vie 
des morts dans la tombe. On doit en effet y voir autre chose 
que I’expression de ces sentiments de tendre respect dont 
nous eiitourons aujourd’hui encore les restes de nos morts, 
sentiments qui d’ailleiirs, s’ils ont leur racine indestructible 
au fond du coeur hurnain, se manifestent souvent, il faut bien 
le reconuaitre, par des actes qui n’avaiont leur raison d’dtre 
que dans les mythes du passe. Noti'o poote entre dans des 
details qu’il est difficile de prendre autremeni; qu’au seds 
propre, et cn demandant que la tombe soil, selon une e\- 
pression familiere aux hymmos, « degouttante de beurre », 
e’est-a-dire distille une nourriture abondante; il professe 
assez clairement la croyance a une vie reelle du rnort sous 
la terre, ou tout au moins adopte une formule de laugage 
qui avait ete I’expression directe de cette croyance. 

Il etait naturel en elFet que les Indo-Europeens, quand ils 
chercberent a determiner le sejour ou s’ecoulait la vie nou- 
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velle de leurs morts, ne le distinguassent pas d’abord de la 
tombe mdme Qu ils les deposaient* C’est ainsi, du reste, que 
s'expliquent un grand nombre de rites, conserves plus ou 
moiiis longtemps, plus ou moins fldelement, par les divers 
peuplos de la race, et dont les uns etaient inojOfensifs, comme 
I'usage de placer sur la tombe dcs mets destin^KS au mort, ou 
d’enterrer avec lui ses armes et ses parures; tandis quo les 
autres, complement necessaire a rorigirie des premiers, 
coutaient la vie, non-seulement au cheval de bataille, mais 
aux serviteurs et a Tepouse elle-meme uui ne devaient 
pas manquer a leur maitre dans sa vie nouvelle. 

Quarid le mode de funerailles fut change, les rites dentil 
vient d’etre parle subirent une modification analogue. Au 
lieu d’enterrer avec le mort les objets et les etres qui devaient 
roster a sa disposition, on les brula avec lui. De meme, au 
lieu de porter des mets ou de verser des libations sur sa 
tombe, on confla au feu les aliments qui lui etaient destines. 
La oil s’est conserve pour les cendres, residu de la crema- 
tion, Tusage de libations primitivement instituik^s pour les 
cadavres inhumes, et qui ii’avaient do sens que pour eux, il 
ne faiit voir qu’un exernplo do la longevite des rites, sur- 
vivant non-seulement aux ideas, mais aux pratiques aux- 
quelles ils etaient appropries. Chez Jes /Iryas vikliques, e’est 
le feu qui porte aux morts leur nourriture, non pas im feu 
quelconque, mais lo feu qui les a brides, le feu inangeur de 
chair, kravydd, expressement distingue d ailleurs du feu qui 
porte rolfrande aux dieiix, X, 10, 9-12 C’est qii’alors le 
mort ii’est plus la oii est resteo sa cendre, e’evst-a-dire sur 
la terra; il est dans les regions superieures oii s’est elovee 
la fumee du bficher, et eii effet nous avons rolcve deja dans 
les hyrnmes vediques des traces de la crojaiico a une vie 
nouvelle dans le ciel. 

Que cetto croyance sc rattachat reollement dans I’esprit 

1, LMiymiK) vedique niKjuel a. cte emprurite le dernier passage cite.; men- 
tioiine paniii les assistants la veuve, qu'if invite a laisser la le rnoi't ponr 
rentrer dans le inoinle des vivants^ X, IS, S. Mais de ce que le sacrifice de 
la veuve, remis plus tard en honneur, aurait etc condanme par les /Iryas 
vediques commo une coutiuny barbaiv, il ne snivrait. pas que cette coutume 
ne put etre neaniuoius tres-anciei ne. D’apres ic memo hymne d’ailleurs. 
Tare du mort lui est egalement re|)ris (v. l»), 

2. Le chemin des peres, X, 2, 7, ou de la mort, X, 18, I, est aussi distin- 
gue du ciiemiu des dieux. L’otl’rande aux morts est d’ailieurs, comme Tof- 
Iraude aux dieux, elevee par Agoi 'usqu’au sejour supreme, X, 16, 10, 
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des ilryas a la pratique de la cremation, c'eet ce qui ne 
parait pas pouvoir 6tre conteste. Le fait de la reunion du 
souffle a Fatinosphere n’avait pu prevaloir sur le fait, beau- 
coup plus sensible, de Finhumation, et empficher, soit les 
Indo-Europeens leurs peres, soit eux-m^.ines, de placer sous 
laterrele sejour des inorts. On comprcudrait sans doute 
quo de deux ordres d’idees diffe rents fussent nees deux 
croyances logiquement incompatibles, lesquelles auraient pu 
n^anmoins, apres avoir ete professees peut-^tre pardes tribus 
ou des families differomtes, etre recueillies ensemble, comme 
taut d’autres notions contradictoires, dans le tresor mytlio- 
logiquo de la race. Je ne crois pas pourtant quVm puisse 
voir dans le vers X, 15, 14, placant dans le ciel les peres 
« non briil^s par le feu » aussi bien que ceux qui ont ete 
brules, ou selon Fexpression du vers 11 a goutes par lui », 
la preuve certaiiiie que le mytlie du sejour des morts dans le 
ciel ait euune origine independanto du mode defunerailles en 
usage. S'il faut admettre en elfot que les rites ancieiis survi- 
vent souvent, comme nous Favons remarque tout a Fheure, 
aux mythes qui leur ontdonne naissance, il iFest; pas moiiis 
vraisemblablc que les croyances fondees sur des pratiques 
nouvelles se soient eiejidues et generalisees en depit de la 
conservation, dans telle ou telle tribu ou famille, des pra- 
tiques anciennes. Quoi qu’il en soit, Fusagti de la cremation 
a du tout au luoiiis, en mettant d’accord les iuleronces tirees 
du traitement des corps dans les fundi'ailies et ceiles 
auxqueiles avait pu doaner lieu deja le depart de Fame, con- 
tnbuer singulierement a lixer le mytlie cn question. 

x\la derniere citation nous pouvons, d’ailleurs, en opposer 
line autre qui parait on tout cas s’accorder mieux avec 
Fensemble de la religion vediquo, et avec Fiinportance tout 
a fait predominante du role joue par le feu dans cetto reli- 
gion. II ost dit au vers IX, So, 1, avec une allusion aux 
sacrifices celestes dont il sera parle plus loin, que le tam^, 
qui d’apres le vers siiivant est tendu dans le ciel, ne piLt 
etre atteiut par celui doiit le corps iFa pas ete a cliauffe », 
qui est « cru », et que ceux qui ont etc a cuits » Fatteignont 
seals. 

Lo commentaire des expressions bizarros employees dans 
ce passage se trouve au premier vers de Fhymne X, 16, tout 
le long duquel les fonctions de psycliopompe sent d’aiileurs 
expressement attributes au feu, et qui fournit ainsi de nou- 
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yeaux et decisifs arguments a I’appui de la liaison reconnue 
entre le mode de fun4railles et les mythes relatifs au s^jour 
dcs xnorts ^ ; « Ne le d4truis pas, 6 Agni, en le brftlant (md 
VI dahah); que ta flamme n’en fasse pas sa proie {mdbhi 
cocflh) ; n’endommage ni sa peau, ni son corps; quand tu 
I’auras cuit, 6 JMavedas, alors transmets-le aux peres. » 
Le vers 4 du meme hymxie n’est pas moins significatif : « Le 
bouc * est ta part ; quant a lui, ecliauffe-le avec ta cbaleur ; 
que ta flamme, que ton ardeur recbaufife ; avec cel les de tes 
formes qui sont propices, 6 Jatavedas, conduiKS-le au monde 
des pieux. » Le bouc dont il s’agit ici est I’animal qui, 
selon Texpression caracteristique d’unrituelfuneraire(Afra- 
IdyaHa-grihya-sMra, 4, 2), est appele la « couverture » du 
mort, et qui peut etre, d’apres le mtune rituel, une vacheou 
une chevrc [aHuslaramm gam ajam). Comme on attribue, 
ainsi que nous le verrons, au feu de i’autel une part des 
offrandes qu’il doit transiiiettre aux dieux, on abandonrie 
le bouc au feu du bucher pour qu’il respecte le corps de 
rhonrirne egalement conlie a scsflammes. II faut encore citer 
dans le meme ordrod’idees levers?, adresse, non plus a Agni, 
mais au mort lui-meme : « C’est ta defense centre le feu ; 
enveloppe-toi des vaclies; couvre-toi degraisse'*; que le(dieu) 
hardi, fremissant de joie, eu te saisissant, ne t’erabrasse pas 
violemment et no te brule pas ‘ ! » II est possible d’ailleurs 


1. Cet hyrnne est pourtant celui auqu<^l nous avoiis emprunte plus haut ce 
passage : « Que Ta^il aille tlans lo sokul, I'ame tlaiis le vent» (v. 3). Mais il 
ne laut pas demamler aux pootes vediques ii*o]) de consck|U{'.nce daiivS [’usage 
qu’ils font de t'ormules provenant saris doute de sources diverses et intro- 
duites ptde-niele dans uii meme Irymue, peut-^tre d'ailleurs d^;s sa premiere 
rtidaciion, et dans des teiancs propres a son auteur. Une foulo d’hynines 
donnent lieu a des observations analogues, et ce lait <^st la. meilleuve justifica- 
tioii de la metliode suivie dans tout Je livre, liii pa.rti que j’y ai prisi tie 
suivre les traces d’une meme idee a travers le recueil entier dii 
Veda, sans ohorcher a meHre tel on lol jioete d'accoi'd avec lui-m^me. 

Le mot aja signilie « bouc » et « non ne » : en le prenant dans le 
seci:>nd sens on devrait traduire : « II y a une parlie (du corps) qui n’est pas 
iiea (qui est eternelle) ; echaurte-la^ etc. * Je suis riutorprctatiou de MM. Roth 
et irrassinanii. Elie me scrnble sufbsammenl ju.slifnh? par sa concordance 
avec le rite. Nous retrouverons le bouc dans le .sncrilice du cheval. Remar- 
qnons a ce projios que les recommandatioiis faites a Agni en faveur du 
mort lui seront laites egalement en faveur du cheval, qui doit arriver intact 
chez les dieux. 

3. L’itlee de graisse est cxprimec dans le texte par deux tonnes a peu 
pres syiionymes. 

4. Le poete demande meme a Agni, noii-seulement de no pas endommager 
Je corps, mais de guerir les blessures que peuvent lui avoir faites certains 
aiiimaux, X, lt>, 6. Une priisre analogue lui est adressee dans le sacrifice du 
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que la graisse et los « vaches » dout il s’agit iei ne soient 
autre chose que le beurre verse dans le feu, on celui dout 
on bourre le cadavre 4/ 1,) et 

qui doit s'y repandre egalemerit. Ce serait une uouvelie 
analogie du transport du mort avec le transport de roffraiide, 
consideree, ainsi que nous le vorrons, coinrne onveloppee 
dans les libations de beurre qui sent la part d’Agni. 

Cette assimilation du mort aroffrande, d’ailleurs fbrmolie- 
ment exprimee an vers 5 par le terrne dfmta « sacrifie », 
applique au mort, nous fait bien comprendre le sens des 
ceremonies de la cremation dans lo /?ig“Voda, le lien qui les 
rattache au mythe de rirnmortalite dans le ciel, et enfin la 
portee de ce mythe lui-merne. Quoiquo reduit en fumee, le 
corps du mort subsiste comme Toffrande reservee aux dieux. 
Comme elle encore, il est transporte dans le ciel par Agni qui 
recoit pour cette raison repitheteA*rarya-ud/mna a portour de 
chair X, 1(3, 11, correspondant a celle de havya-vdhana 
a porteur d’offrando » (Gr. s. u.), ot plus conforme a la 
conception qui nous occupe que colic, citec plus haut, tie /:m« 
vydd a mangeur de chair ». 

Enfin, c’cst naturellcrncnt ce memo corps qui est appele 
dans le ciel a une vie nouvelle. 11 est presque inutile defaire 
remarquer combien la concordance dos rites funeraircs et 
des rites religieux proprement dits, ot la coiiformite des 
croyances attacluios aux uns et aux autros, dureat contribucr 
a gthieraliser los deux ordres de rites et a airermir los deux 
ordres do croyances, Les rites inneraires en particulier duront 
s’imposer sous leur forme nouvello a la graudt^ majorite des 
families, et rattribution aux morts d’un sejour celeste put 
tVtro etendue, comme nous Tavons suppose plus haut, memo 
a ceux des families qui restaicnt obstintuiieiit fideles a la 
pratique de rinhumation. 

La conforinite des croyances relatives aux morts et des 
croyances religieuses propi^eraent dites, ne porto pas traill^rs 
uniquement sur le fait materiel du transport des offrandJs et 
du transport des corps dans le ciel. L'origine de Thomme 
etait rapportee au ciel d’ou etait descendu Agni, le pi’emior 

heval. — On pourrait croire encore qu’an vern 8 la coupe qu’Agni ne doit 
pas (Jolruire est le mort lui"rn<5mc ([ui, dan? sa vio, ost devenu uuo coupe de 
Soma en huvant ce breuvage sacre, ct. (» ; mais il est possible avissi que le 
po^te ait en vue les usterisiles brules avcc leur jiossesseur, que ccdui-ci doit 
retrouver iiitacts dans sa vie noiiveUe. 

ileUGViONE, lU'lkjUyniuHu/uti, 



ancMre de la race. Quel sdjour pouvait done, raieux que cette 
mere-patrie, lui convenir apres la mort? Mais aussi qui 
pouvait I’y introduire, si ce n’est co ni^rae Agni qui renionte 
au ciel comme il en est descendu? A quel guide plus sdr 
confier le mort qu’a Felemeut dont il etait issu et auquel 
on ne pouvait craindre do le rendro ? 

Il nous a suffi de prendre pied sur le terrain solide du 
/lig-Veda, et surtout de toucher au sujet principal de ce livre, 
e’est-a-dire au cuitc du fou, pour voir aussitot s’cclaircir ct 
se fixer des notions qui restent plus obscures ou plus flottantes 
dans la mythologie et dans les rites des autres peuples indo- 
europdeus. Si d/ailleurs I’ensomble des mythes du feu nous 
permet de preciser les croyances relatives a I’autre vie, 
celles-ci peuvent a leur tour servir a confii’mer tel de ces 
mythes qui aurait paru insufflsamment etabli. Et en effet, 
comme je i’avais antionce, ellcs fournissent un argument a 
I’appui du mythe de la reunion d’Agni au soleil. 

Lc soleil est expresseinent assigne pour demeuro aux 
morts. J’avais reserve ce trait dans un vers ddja cite, X, 107, 
2, que je traduirai rnaintenant en entier : « Ceux qui oat 
donne la dakshind se sont eleves dans le ciel ; ceux qui ont 
donne des chevaux sout avec le soleil ; ceux qui ont donne 
de Tor ont en partage rimmortalite ; ceux qui out donne des 
vdtements, 6 Soma, prolongent leur vie. » Il faut sans doute 
entendre de raemc cette forrnule du vers I, 125, 6 : « A 
ceux qui donnent la dakshi/ta appartieiment les soleils dans 
le ciel. » En tout cas lo toxte suivant, I, 109, 7, est parfai- 
tement clair ; « Voila ces rayons du soleil auxquels se sont 
reunis nos peres. » Ces peres sont, comme nous le verrons, 
devenus les gardiens du soleil, X, 154, 5, et ce sont eux qui 
donnent la lumiore, X, 107, 1. Le second hemistiche du vers 
I, 115, 2, rapproche du vers I, 154, 5 deja cite, parait hien 
so rapportcr aux hommes pieux qui vivent dans le soleil. 
L’idee du soleil etait suggereo clans ce memo vers I, 154, 5 
et nans le suivant par la inention du sejour supreme de 
Vishnu (cf. encore X, 29, 5). 

Il faut remarquer a ce propos quo I’un des organes de 
rhomme est dans un rapport particulicrement etroit avec le 
soleil. La confusion de I’idee de hriller et de I’idee de voir, 
frequente dans la mythologie vedique, u’a pas seuloinent fait 
assimiler lo soleil a un ceil; elle a fait rapporter I’or'igine de 
I’ceil au soleil, IX, 10, 8 ; cf. X, 158, 3, ouinversernent celle 
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dix soleil a roeil mystique du Puruslia, 90, 13. Nous avons 
deja citd levers X, 16, 3, d’apres lequel TcbU doit alier dans 
le soleil, Mais ce texte, qui parait faire allusion a une dis- 
persion de Torganisme reparti entro divers elements, ne doit 
pas nous faire mecoimaitrc le sens des passages cites plus 
haut. C’est la personae entiere du mort qu'ils nous montrent 
parvenue dans le soleil. D’ailleurs ce n’est pas Toeil seule- 
ment, C'est I’liomme tout entier qui a uno affinite avec le 
soleil en vertu de son origine ignec, ct qui est par suite ap~ 
pele a se reunir a lui. 

II semblo evident toutofois que Texplication de Farrivee 
dcs morts dans le soleil no sera cornpItVle que si Fon tient 
compte aussi de Faffinite, ou piutot de Fidentite osscntielle 
de Fastre avec le feu qui los y conduit, Agni est, nous Favons 
vu, le diou psychopoinpe du /fig-Veda. C’est lui que los vers 
X, 10, 1 et 4 nous out montre portaot le corps cliez Icsperes 
(cf. 2 et 5; X, 17, 3) ou dans lo rnonde des j)ieux, et dont on 
aurait pu dire, iie fut-ce que pour cette seulo raison , qiFil 
doime Fimmortalite, I, 31, 7 ; cf. Vf, 7, 4. (F(^st done lui qui 
conduit les morts dans lo soleil, quand le lieu delour demeure 
celCsSte cst ainsi precise, et s’ils sont reunis an soleil, e’est 
qu/il s’y reuiiit lui-meme, 

L’objet immediat quo nous poursiiivions en entroprenant 
cette exposition des croyanccs relatives a Fautro vie cist; 
raaintenant atteint; mais nous In continuerons, tant a cause 
de Fintcret propre an sujet qu'on vue des consequences que 
nousaurons a en tirerdans le paragrajrhe suivaut. 

Le soleil n’est pas la seule demeure attribueo aux morts. 
Le vers X, 15, 1 disting;ae trois groupes do a pm-cs », les 
inferieurs, les superieui's et les moyens. Cette formulo cor- 
respond d’uno inanicro frappante a cellos qui attribuont a 
Agni trois formes, trois sejours, trois riaissauces, et confirme 
Fideo d’un rappoi^t necessaire outre les deineuros des niort^et 
celles du feu. Qu’elle fassecn effet allusion aux trois niomit^s, 
e’est CO qui parait mis hors de douto par lo vers suivaruiou 
d’ailleurs le ciel et I’atmosphere semblent confondus et opposes 
ensemble a la terre dans cette autre foi’inule : f< Ceux (d’ontro 
les peres) qui sont etablis dans Fespace terrestre ou ceux 
qui sont maintenant chc^z les races aux belles denieures. )) 
Je n'iiisisteraipas, quant a present, siirles p(U*es « inferieurs » 
ou habitant la terre. Co sont certainement aussi des morts, 
mais ce ne sont pas necessairement des mores inliumes et 
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habitant la tombe. Nous savons en efFet deja par un vers em- 
prunte prdcisdment au memehjmne X, 15, 14, queles peres 
non bruits par le feu ont pu etre consideres comme habitant 
le ciel, aussi bien que ceux qui ont ete brules, et nous 
etudierons plus loin certains textcs desquels il semble resul- 
ter que les peres, apres etre montes au ciel, descendent dela 
sur la tcrre *. Quoi qu’il cn soit, les peres « raoyens » semblent 
bien ^tre, par opposition aux peres « superiours », ceux qui 
habitant Tatmospliere. 

Pit en effet si le feu pouvait porter les morts dans le soleil 
en se reiinissant a sa forme celeste, il pouvait tout aussi bien 
s’arreter avcc lui dans le monde intermediaire, en se rdunis- 
sant a sa forme atmospherique, I’eclair. L’idee de la reunion 
de Tame aux vents dont Tatmosphere cstle domaine devait 
aussi singulicrement favoriser cette conception. L’auteur de 
I’hymne X, 16, dit d’ailleurs en propres termes au vers 3, 
en s’adressant au mort : « Va dans les eaux, si ce sejour t’est 
agreable » Le vers 14 du raeme hymne faitpeut-etre encore 

allusion a cette forme du mvthe 

«/ 

D’ailleurs, comme le feu, outre ses demeures dans lo ciel 
visible et dans ratmosphere, en a une encore dans le monde 
invisible, les morts devaient avoir, eux aussi, un sejour 
mystei'ieiix. Avec le soleil aux rajons duquel ils etaient reu- 
nis, avec les eaux au sein desquolles ils habitaient comme 

1 . Pout-ef.r« meme ropposition sigiialee dans le vers 2 correspoiid-ello a 
ceile (jiie preseiile le memo vers dans sou premier hemistiche ; los peres 
« partis les premiers Ji> seraieiit deja redesceiidus sur la terre, tandis que 
ceux (pii les ont suivis sont encore dans le ciel. 

2. Le m«hne vers, aiujuel nous avons deja enipruiite le passage : « Que 
rceil aille dans le soleil et Tame dans le vent », assigno pour sejour au 
nmi’t la terre ,'uissi hien que le ciel, et, ajires lui avoir propose lo sejour 
des eaux, ajoute : « Prends im cor]»s dans ies plantes. » Ce dernier trait 
senilde appartenir au mvthe du retour des morts sur la terre quo nous etu- 
dierons loin, aussi bien que lo vers 13 dont il va etre q»jestion dans 
la iaote suivaute. 

3iLe vers 14 parait plus clair dans la lecon de rAtliarva-Veda, Will, 3, 
60. » semblerait dans le /lig-Veda adresse a rune des plante.s nommees au 
vers*13. Il Test dans TAtharva-Veda a la grenoiiille, invitee a chercher la 
fralchcviv des eaux, a y apaiser lardeur du feu («jui la bnilee ?), et qui 
parait t^tre le mortiui-meme. C\\ Hevue rrithfU'', I87o, II, p. 3l>3.Ala vtuite, le 
rituel fuiuiraire deja cite (4, 1) present de choisir pour la cremation im lieu oil 
reau coiile de tons cote.s. Mais le premier liemistiche du vers de rAtharva- 
V,eda renferine la mention expresse du image, et dvailleurs le rite lui-mthne 
ne s'expiique (pie par le mylhe du sejour des morts dans les eaux. La der- 
iiiere observation })arait applicable an rite dont id est question au vers 7, 
la graisso ou le lieurre representant les eaux celestes, pareillenient nom- 
inees des vaches. 
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I'eclair, ils franchissaient les limites de I’espace corapris 
entre la surface de la toire et la voute du ciel. La concep- 
tion, 3. ^’origine purement naturaliste, du sejour des morts, 
ne pouvait pas d’ailleurs conserver ce caractere d’extremo 
simplicite. Le mjstere qui convient aux croyances relatives 
a I’autre vie etait mieux respecte par I’idee d’un sejour invi- 
sible, et c’est cette idee qui s’est fixee dans le mythe du 
royaume de Yama. « 11 y a », dit le vers I, 35, 6, « trois 
cieux, » c’est-a-dire, selon Texplication qui sera donnee plus 
loin des formules de ce genre, « trois mondes ; deux sent les 
girons de Savitar, » c’est-a-dire le ciel et la terre recoivent 
le dieu qui commando au cours du soleil; « I’autre est le 
giron de Yama », le recoitL 

En effet, ce Yama, compris aux vers X, 04, 3; 92, 11, dans 
les enumerations de dieux, est un roi, IX, 113, 8 ; X, 14, 1 ; 
4 ; 11 ; 15, qui regne sur les morts, X, 10, 9. Dans le merne 
vers 1, 35, 6, qui vieut d’etre cite, repithete virdshuh, appli- 
quee a son sejour, parait signifier « qui conquiort les 
hommes ». 

Ce sejour, d’apres un passage qui I’appelle la partie la 
plus reculee du ciel, IX, 113, 8, et y place la lumicke 
impdrissable et les eaux intarissables, ibid., 7 et 8, c’est-a- 
dire la source invisible de la lumiere et dos eaux, est celui 
ou I’homrae ospere devenir immorteP. Au premier vers 
de rhymme X, 58, deja cite, Tame du mort qu’on veut rap- 
peler a la vie est supposee partie « au loin chez Yama », 
cf. X, 164, 2. Le meme Yama est invoque aux vers 4 et 5 de 
I’hymme funebre X, 154, sorto delitanie dont le refrain sou- 
haite au mort une heureuse arrivee chez les peres « qui sont 
allds au ciel en recompense de lour ascetisme », chez ceux qui 
ont ete « des heros dans les combats », ou qui ont donne 
«. mille dakshinas », chez ceux qui « ont suivi la loi », etc. 
L’auteur do Thymrae X, 14, dit expressement au vers 8, en 
s’adressant a un mort : « Reunis-toi aux peres, reunis/toi 

1. Nous verroiis plus tard qu’au vers X, 14, 16, oil Yama d’ailleurs est 
represeriUi! cornrnc embrassaut TUiiivers , le t grand unique » oppose aux 
six mondes est pareilleinent le monde du mystere. On pent sans doute en 
(lire autaat du stqourde Yama oil est place Toiseau messager de Varuwa, X, 

2. Toute la seoonde partie de I’hymne IX, 113 est du plus grand interAt 
pour le sujet du mythe de Tautre vie ; nous la retrouverons, ainsi que 
d’autres textes egalement reserves, a propos du r6Ie de Soma dans ce 
mythe. 
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a Yama, trouve I’accomplisseinent de tcs desirs dans le 
ciel supreme, » cf. ibid., ; il ajoute au vers 9 que 
Yama donne a ce mort iin sejour decrit d’aillenrsj aiusi que 
celui dont il aete question tout a I’lioure, commepleiii d’eaux 
et de lumiere. Tout le long du merae hymne, Yama cst asso- 
cie aux peres dans la priere du poete. Il Test particuliere- 
raent a ces ancetres mytliiqnes dc la I'ace huinaino que nous 
avons appris a connaitrc sous le uom d’A«giras(v. Hot 5). Au 
vers X, 15, 8, il est encore invoque avec les pores. Enfln 
riiymme X, 185 mcutionno au vers 7 la domeure de Yama, 
cf. X, 114, 10, ct au vers 1, nous monti’e ce personnage 
buvant avec lo.s dieux sous iin arbre aux larges feuilles, et 
accueillant la «-les anciens ». 

Quelle cst rorigine de ce my the d’un roi des morts, et que 
represente ce roi? C’est ce que nous devons maintenantcher- 
chor a decouvrir. Mais pour quo 1’ investigation soit com- 
plete, nous devons d’abord etudier le personnage de Vivasvat, 
considere commc le pero do Yama, X, 14, 5 ; 17, 1 et2, qui 
recoit pour cette raison rappellation p.'itrouymique de ivu'- 
vmmla, X, M, 1 ; 58, 1 ; 00, 10; cf. IX, 113, 8;X, 161,2. 

Le mot ruirtsm^ a dans le A’ig-Veda deux accentuations dif- 
ferentes. Dans los trois passages on il e.st expressement donnd 
pourle nom dupei’e de Yama, il est aecontue .sur la premiere 
syllabe. Dans tons les autros, al’excoption de deux, VIII, 6, 
39; Val. 4, 1, il cst accentue sur la .seconde. On no voit jias 
toutefois quo cette diflerenco d’accentuation corresponde a 
aucuae difference essentiello do significatioji. Notre mot, pris 
corame adjectif, dans le sens de « brillant », est applique a 
I’aurore, III, 30, 13 ; cf. I, 44, 1, ct peut-etro aussi au char 
des Acvins, X, 30, 12. 11 Test encore a I’eclat d’Agni, I, 96, 
2, et a Agui lui-meme, VJI, 9, 3. 

Nous lie nous etonnerons pas qu’uno epithete d’Agni soit 
en merne temps le nom d’uii ancien sacrilicateur, ct I’analogie 
d(ks mythes deja etudies nous portcra a clierchcr dans ce sa- 
crilicateur uno repre.sent.ation d’Agni lui-m6me. Les passages 
qui attribuent le caractore sacerdotal Vivasvat sent assez 
nombreux. Qnelques-uns out merae induit M. Roth, et apres 
lui M. Grassmann, a adniettre que le mot virnsvat peut ddsi- 
gnei'le pretre actuel en taut que « matinal ?>, ou meme en 
tant que « brillant dans la liuaiere du matin ». 


1 * Nous re 1 roll V cron 2 co dernie!' a propo^ de VaruTia. 
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Mais la m^rne ou le verbe est au present ou a rimperatif, 
les prieres de Vivasvat qui excitent Soma, IX, 99, 2; cf. IX, 
26, 4 ; 66, 8, ou dont Indra est invitd a « s’enivrer », VIII, 6, 
39, peuvent etre de meme qua les offrandos de Manus, dont il 
a 4te question plus haut, celles dont I’institution remonte, par 
une tradition ininterrornpue, au premier sacrificateur. Et en 
eifet, nous lisons au vers I, 139, 1, quo la priere « nouvelle » 
est rattacheo a Vivasvat comme a son ,« uombril », c’est- 
a-dire, selon Texplication presentee plus liaut de cettc 
expression bizarre, comrne a son point d’origitio. De meme 
les qualifications do « poetc barmonieux », V, 11,3, ou de 
a messager », X, 21, 5, de mossager « antique », VIII, 39, 3, 
de messager et de « sacrificateur », I, 58, I, de Vivasvat, 
attributes a Agni, celle de a sejour de Vivasvat », attribute 
a la place du sacrifice, 1,53, 1;III, 34, 7; 51, 3; X, 75, 1, 
rappellcnt les locutions telles que « Ic sacrificateur de Ma- 
nus, la demeure de Manus », et confirment I’interpretation 
quo j’ on ai proposes . Des biens « attribues a Manus » ou 
peut aussi rapprocher « le lot do Vivasvat » que gagnent les 
Somas, IX, 10, 5. 

D’ailleurs, dans plusieurs des passages cites, I’emploi d’un 
vcrbo %{} passe perraot de rapporter diroctement a Vivasvat le 
sacrifice dont il s’agit. Cette interpretation parait necessaire 
dans ceux ou rexpression « les dix do Vivasvat », VIII, 61, 8, 
ou « les fl.lles do Vivasvat », IX, 14, 5, designo les doigts 
qui ont presse le Soma. En qualite d’ancion sacrificateur, 
Vivasvat est un protege d’lndra qui a depose cliez lui « tin 
tresor », II, 13, 6. Il est riomme h cote de Matarigvan, comme le 
premier auquel le feu soit apparu, 1,31, 3 *, ctde meme que 
Hiltaricvan, il peut ctre concu comme operant dans le cieP. 
Ainsi au vers IV, 7, 4, le « messager de Vivasvat » est Ic feu 
apporte aux diJGTcrentes races jiar Jcs /ljus. Ailleurs, c’ost 
Miitariqvan apportant le feu du ciel qui retjoit lui-memo la qua- 
lification do messager do Vivasvat, VI, 8, 4. H.n’y a la mm 
qui doive nous etonner. Agni, qui est lo prototype do Jons 
les sacrificateurs mytbiques, n’a-t-ilpas des formes celestes 
aussi bien qu’une forme tcrrestre? En fait, lernot vivasval est 
devenu dans la litterature posterionre un nom du soleil. 


1. Voir pliiii hauL, p. 55, note :2, la cor recti ou proposec, 

2. Au vers X, 12, 7, lo sejour do Vivasvat ou se rejouisseut les clieiix 
parait etre la place du sacrifioe celeste. Voir [iIukS bas. 



J’admettrai meme, si Ton y tieiit, qii’il a recu cette appli- 
cation des I’origine. Je reconnaitrai que la foi’mule des vers 
X, 39, 12 « les deux jours (le jour et la uuit) de Vivasvat 
suggere assez naturellement I’idee du soleil, et qu’en tout 
cas Vivasvat figure commc un person nage divin au vers X, 
65, 6 a cote de Varuwa et des dieux. II n’en resterapas moins 
vrai que la conception d’Agni, dont le soleil n’est qu’une des 
formes, pent seule reiidrc compte du caractere d’ancien sa- 
crificateur qui est, dans le /tig-Veda, le trait dominant du 
my the do Vivasvat. 

Nous avons cu deja plus liaut I’occasion de comparer Vi- 
vasvat a Mann, en montrant que les deux noms peuvent se 
remplacer dans des formules equivalentcs. On les trouve 
ensemble dans nnc enumeration d'anciens sacrificateurs, 
Viil. 4, 1 dans une invocation aux Acvins : « Vous qui 
avez sejourue chez Vivasvat, vencz comme chez Manus », 
I, 46, 13, et dans un autre passage mi rorigine de la race 
divine clle-meme est rapportee a Vivasvat, comme clle Test 
ailleurs a Manu ; les dieux en efFet y recoivent la qualifica- 
tion de « races de Vivasvat » en meme temps que cello de 
« contentes par Maim », X, 63, 1. Manu, consider^ plus tard 
comme le fils do Vivasvat, parait n’avoir pas differe primiti- 
vement de son pere, et il n'en differait pas en effet, en tant 
que tons deux etaient des personnifications d’Agni. 

La mdme observation s’applique du resto a Yama, dont 
le ./?ig-Veda, ainsi quo nous I’avons dit, fait deja un fils de 
Vivasvat. Ce dernier a pent-etre rempli lui-merne les fonc- 
tions d’un dieu de la mort. C’est du moins ce quo donne a 
penser le vers VIII, 56, 20 : « Que le trait de Vivasvat, 6 
/IdityasL. ne nousatteigne pas avant la vieillesse! » En tous 
cas, commc Vivasvat et Manu, Yama. est le pere do la race 
divine elle-meme. « Nous honorons par nos sacrifices, » 
dit un poete, I, 83, 5, « la race immortelle de Yama’' ». Au 
ve'te X, 21,5, il est rapproche de Vivasvat, comme ayant 
eu li.gni pour messager. Aux formules deja citees « le sacri- 

1. Si le geiiitif iLest pas une cpitliete du char des Acvins. Voir 

plus haut, ]>. 8<). 

2 * Voir i)las haul;, p. 08, note 3. 

3. Oil ixuirriiit pretencire que cette expression d(^sigii<J les pitris, les aned- 
tres tels qii'Atliarviiu et Ucauas Ivavya nommes dans ie meme vers; mais 
la comparaison des my thes de Mauu el de Vivasvat rend mon interpretation 
plus vraisemblable. 



ficateur de Mantis, le sacriflcateur de Vivasvat », appliquees 
a Agni, parait s’etre ajoutee celle de « sacriflcateur de 
Yaina », X, 52, 3. Son caractere sacerdotal ressort encore 
des vers VII, 33, 9 et 12, d’apres lesquels Vasish/ha et les 
Vasish/has onttisse la trame tendue par Yama. Telle est en 
effet, la figure par laquelle les poiHes vediques exprimont 
ordiiiairement la succession ininterrompue des sacrifices*. 
Nous verrons plus loin, a propos dii sacrifice celeste, que, 
meme revetu du caractere divin, X, 51, 1 et 2, Yarna reste 
celui qui a trouve le feu*^, ibid. 3, a peu pres comme Matarig- 
van et les Bhrigus. L'analogie nous permettrait done d^ya de 
considerer Yarna coinmc une personnification d’Agni lui- 
m^mc. Le nom de Yarna est, d’ailleurs, non-seulement rap- 
proche de ceux d’Agni et de Matarigvan dans renumeration 
des appellations diverses do 1 etre unique, I, 164, 46, mais 
directeinent applique a Agni'* dans le vers (S de riiyrnno? I, 66, 
tout entier consacre aux louanges du feu:* (c Yarna est co 
qui est ne'*, Yama est ce qui doit naitre; il est rainant des 
filles et le mari des fernrnes, » On pent soutenir, il est vrai, 
que le mot yarna est ici pins dans son sons etyinologique ; 
rnais il rfen restera pas nioins interessant de con stater que 
le nom de notre personnago, comme celui do la plupart des 
anciens sacrificateurs deja etudies, so rencontre comme 
epitliete du feu. L’analogie deja invoqiiee on devient plus 
frapparite, 

< Le sens etymologique du mot yama \(i renda.it d’ailleurs 
tres-propre a designer Agni. Ce mot sigriifle a jiimoaif'’ » et 
convenait parfaitement a I’une quelconquo des foi*mcs du feu 


1. Au vers I, no, 2, Ic combat do Yarna (si toutefois lo mot ost ici nom 
propre) est aussi vraisemblablemont le sacriiico de Yama. Cf. le « combat 
de Yivasvat », IX, 00, 8. 

2. Nous poiirroiis comparer plus loin le vers I, lOli, 2, d'apros ioquel e’est 

Yama qui a donne le cheval du sacrifice, represent:! nt Soma, k^fjucl est lui- 
ineme essentiell<?ment identiqiie a A^ni. / 

3. Nous verrons aussi que Jo vers 1, 103, :i, identifio a Yarna le clival 
du sacrifice qui, d’apres le vers 2, aur:uL ete <lonne {)ar lui. Ce myth»^ est 
done exacteraent paralleJe a celui qui, taindt identilie Yama au feu, tantbt 
lui attribue la decouverte du feu. 

4. Liiteralemeiit « Yama est ne. » 

5. Il a etc interprete plus tard dans le sejrs de « doiMpteiir s, suggere 
par les fonctions de Yama comme dieu des morts. Mais ce sen.s n’aj)[)ar- 
tient dans Je /{ig-Veda <ju’au mot yama j)aroxyion, VIJl, 24, 22; 92, 10, em- 
ployer aussi comme aOstrait, 1, 73, 10; 11, 5, 1; 111, 27, 3, cf. V, 01, 2. La 
sons de f juriieau » convierit k tous les emplois du mot yama oxytori comme 
nom commun. 



Gomparfk') a sos autres formes. Toutefois dans le mythe de 
Yama, c/est surtout a une jumelic* que le jumeau est oppose, 
et il nous faut attendre, pour trailer ce point, le cliapitre qui 
doit etre consacre aux rapports des elements niMes et des 
elements femelles. Mais nous trouvons un nouvel arguinont 
en faveur de ridontilication de Yama avec Agni dans les 
fonctions memos par lesquelles il nous interosse ici, c’est-a- 
dire dans ses fonctions de roi des morts. 

LeversX, 135, 1, deja cite, d’apres lequel Yama accueille 
Ics anciens dans ie sejour on il boit avec les dieux sous un 
arbre aux larges fouilles, lui doiimi les iioms de pere et de chef 
de race. C’est qu’en cffot, il a ete le premier homme. Sa 
sa 3 ur jurnelle Yami, dans riiymnc oil ello Tinvite ii s unir a 
elle, lui dit pour vaincro ses scrupules, X, 10, 3 : « Les im- 
morfcels le vcmlent, ils vculent que runique mortel (actuelle- 
ment existant) ait uno posteriie. » 

En qualite do premier homme, il a ete aussi le premier 
inert. Le vers X, 13, 4, porto seulemont quo Yama « a aban- 
doniie son propm corps ». Mais un autre passage dit expres- 
senKmt: qifil ost parti le premier pour rautro mondo, X, 14, 
1 : c( Cclui qui a frauchi les graridos montagnes, ol:)servant 
le chonun pour un grand nombre d’autres, le tils de Vivasvat 
qui reunit les lionimcs, le loi Yama, lionoro-le d’une 
offrande. — 2. Yama a le premier troiive la voie pour nous. 
On lie i) 0 ut enlevcr a nos peia^s anciens ce domaine ou il$ 
sent partis, suivantles chemins qui sont les leurs et qu’ils 
avaient ainsi appris a connaitro. » L’Atharva-Veda, en re- 
prodiiisaut avec line variante le premier de ces deux vers, 
est plus exiiiicito encoro, X VllI, 3, 13 : cc Celui qui est 
mort le premier des mortels, celui qui est parti le premier 
pour cot autre monde, etc. » Il sembl('. quo cette conception 
do Yama, cornrne lo premier homme et le premier mort, suffl- 
rait a la riguour pour expliquor son elevation a la dignite 
d(^w*oi des rnorts. Mais qui no voit combien ridentifieation 
do Varna avec Agni facilite Fexplication du mythe ? Agni a 
ti*o\s formes, sous chacune desquelles il pouvait etre appele 
a remplir le r(Me ddvolua Y^ama. En qualite d’eclair, il re- 
gnait sur cos eaux qui etaieut run des stqours des inGrts, sur 
cette region des niiuges avec Icsquels etait alleo se confon- 
dre la fumeo de hair corps, et des vents auxquels s’etait 


1. A Yami, (Ians riiymnc X, 10; cf. X, 12, (>. 
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reunie leur ame.^En qualjte desoloil, il etait Im-meine leur 
demeureetdevait, en revetaiit une personualite divine, devenir 
leur roi, Le soleil aurait pu meme, dans la conception tres- 
ancienne qui place a Toccident lo sejour dos inorts, dtre 
eelai qui, selon rexpression des vers cites tout a riieui^o, 
a traverse les grandes montagnes (du ciol), et trouvd lo pre- 
mier la route (on s’avancant do Torient a, I'occident). Cepen- 
(iant c/est du feu terrestre, c’est du fou du bucher qu’on pou- 
vait dirolc plus justeinent qu’il avaitfraytVla route etmontrd 
]e chemin aux ancetros. Toutes les fonctions, reolles on 
supposeos, d'Agni out du concoiirir a la formation du mytho 
de Yama, aussi bien quo i’iddo du prcmuer liomme, qui 
d’ailleurs somble cU.re dans le /iig-V(‘da inseparable de cello 
du feu. Mais e’est sa fonct.iori reello de conducicair des morts 
qui parait etre dans la plus etroite ndation avec colie de 
roi des rnorts, surtoiit si on la coinploto par Tidee ({u'Agni, 
en conduisant les morts dans le soknl on dans les eaux, so 
reunissait liii-m(uno an soleil ou a Ikkdair*. 

Los deux rfMes somblont (railloiirs avoir etd primitivomont 
reunis dansle person nage de Yama, Nous venous derappoler 
le passage on il est reprdsente frayant la voie anx ancetres, 
ot (lout on pent rapproclier le vers I, 38, 5 adia^sse aux 

Maruts : « Quo votro cliantre no parte pas par lo cliemin 

de Yama ! )> e’esf-a-diro no menro pas oriconn Ddsormais roi 
d’un sqjour mystcrioax, ce qui n’a rion do cotilradicioiro 
avec la notion d'Agni, si souvent coimu commo rotird dansio 
monde invisildo, Yama iiY^st plus sans doulo lo condiictear 
dos morts au serm priniitif ot naturalisto. Mais il no so con- 
tente pas pourtant do regiior paisiblemont ^sur stm peu])lo, 
il chcrclie a Taugmonter par dos coaquetos ; on d’autros 
termes, comme son pero Vivas vat dans le passage cite })lus 
haut, il cstle diou de la mort. CY?st en ce sens (juc ibuitour 
du veu’S X, 135, 2 a pu dire do lui : « J’ai considdre avec 
coldro colui qui accueille les anciens, et qui aqil at mee/fo^i- 
ment ; mais je lui ai de nouvoau adrosse inos veeux. » Au ^ers 
X, 105, 4 il reqoit mduie lo norn de iu-vilyu o la mon' ». 
(Vest pout-dtre dans Ic memo sons, et non i)as seuloment par 

1 , An vers X, 18 , 13 , Yama est prie aiayi rnio les [«eres <je ooiiso{u{c*r la 
dernewro du mort dans la tfujjhe. il ne f'aut voir la sails douft; 

nouvel exciuple de la facilite avec lafjuelle ios cvoyixnces 000(017008 a des 
rites noiiveaux se geiieralisejtit en dta>it de la conservation des rites anciens 
dans certaines tribus ou dairs certainos families. , 
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allusion au chcmin parcouru par Yajna, le premier inert, qu’U 
faut entendre le texte cite tout a I’heure : « Que votre chantre 
no parte pas par le chemin de Yama ! » La priere pour la 
longue vie prend un sens tout particulier quand elle est 
adress^e a Yama, dieu de la mort, X, 14, 14. 

Dans la raythologie posterieure, Yama viont lui-meme 
cliercher les morts, et si ce role, analogue a cclui du dieu 
psychopompe dans la mjthologie grecque, ne lui est pas 
expressement attribue dans nos hjranes, cc n’est pas nne 
raison de croire qu'il ait ete tardivement introduit dans la 
conception du roi des morts. C’est au contraire la distinction 
de Yama et du messager, X, 165, 4, ou des deux messagers, 
X, 14, 12, de Yama, car I’emploi dont il s’agit n’est pas reste 
sans titulaire dans le//ig-Veda, c’est cette distinction, dis-je, 
qui, comme nous aliens Ic voir, pent passer pour une forme 
secondairo du mjthe. Or, I’idee d’un ^tre divin qui vient 
cliercher les morts parait se rattacher ctroitement a celle 
du feu qui les emporto, et qui d’ailleurs est sans cesse 
.sur le chemin du ciel, tantot pour y monter, tantot pour en 
descendre. 

Le messager de Yama, dans I’hymne X, 165, qui au vers 
1 I’appelle aussi le messager de Nirriti (la destruction), est 
un oisoau * qui annonce la mort et dont on cherche a 
detourner la fatale influence. Get oiseau ne differe pas mytho- 
logiquemcnt du trait « aile » qui represento aux vers 2 et 3 
la rnenacf' de mort, et dont il est dit, comme de I'oiseau lui- 
meme (vers 4), qu’il descend dans le feu, dans le foyer, 
(litteralement qu’il le prend pour sejour.) Tons ces details 
sent aises a expliquer. Le feu, et particulierement le feu 
venant du ciel, est tres-souvent concu comme un oiseau, 
aussi bicn que comrne un trait aile. En descendant dans 
le foyer, le trait aile, qui rappelle le trait de Vivasvat ou 
I’oiseau messager de Yama, e’est-a-dire le feu cdlcste 
qUiils representerit I’un et I’autre , transforme sans doute 
le feu domestique en un feu funebre qui doit par suite 
retburncr au ciel et y porter celui qui I’entretenait. Il se peut 
d’ailleurs que des lors le feu descendant du ciel sous forme 
d’oiseau ait ete identifle a un oiseau reel. Laforinule duvers 
4: <( Puisse ce que ditle hibou rester sans elfet! », parait m^me 
faire allusion a une superstition qui s’est conservee jusqu’a 

1. Cf. I'oiseauj messager «le Varuna, que le vers X, 123, 6 place dans le 
sejour de Yuma. 
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nos jours. Mais le sens primitif, ou au moins le sens vedique 
dtt mythe, n’en est pas moins clairenient indique par les 
premiers details releves. Aussi bien le hibou est-il dans la 
mytliologie indo-europeenne un rcpreseiitant bien connu du 
feu descendant du ciel, et sa voix a pu etre primitivomont la 
voix du tonnerre. 

Les deux messagers de Yarna, que nous connaissons par 
les vers X, 14, 10-12, sent, non pas des oiseaux, mais des 
chiens. Cette forme symbolise naturellement Tidee de « gar- 
dieri et eri effet ils recoivent au vers 11 Tepithete 
pathirakshi « gardiens du chemin », le chemin dont il s’agit 
etant bien entendii cclui par lequel les inorts arrivent dans 
leiir nouvello demeure. Mais en qualite do messagers, ils vont 
trouver les hommes (v. 12), a peu pres comme roiseau, et 
porter chez eux la mort, puisque les survivants demandent 
qu'ils leur rendent la vie, pour voir encore le soleil, ibid, Ce 
sont eux aussi qui condiiisent a Yarna son nouveau sujet, 
puisqu’on prio le roi des morts do lo confier a eux (v. II). Le 
souliait que le vers 10 adresse au mort liii-mome : u Echappe 

aux deux chiens en suivant le bon chemin », ne paraitra 

pas contradictoire avec cette idee, si ron sc rappelle les 
Ibrmules et les rites destines a preserver des briiliires du foil 
lo cadavro qu’il emporto dans le ciel. En sommo les deux 
chiens de Yarna, auxquols on attribue quatre youx (v. 10 et 
11), comme a Agni, I, 31, 13, qui « fait face de tons 
cotes )), jouent ensemble, tantdt le role du feu descendant du 
ciel, tantot celui du feu qui y nurionte. Solon toutii vrai- 
semblance ils represeiitaient a rorigine cos deux feux, ou 
encore le feu celeste et le feu terrestre reunis ou couple. 

II resulte de cc qui precede quo le messager ou les 
messagers do Yarna sont primiiivement identiques a Yarna 
lui-meme, en tant que representantcomme lui le feu dans sa 
relation avec les morts, et que les fonctions qui leur sont 
attributes ont pu retro aussi des rorigine.^ comme noiis 
voyons qu'elles rent ete plus tard, a cclui qui, d’apres le 
/hg-Veda, les envoie a sa place. Nous verrons d’ailleurs plus 
loin en etudiant le mythe de la naissance dosjumeaux dont 
Tun est Yarna, que la filiation de ce couple est inythologi- 
quement ideritique a celle des deux chiens, messagers do 
Yarna ^ C/est alors seuiemont que nous pourrons exj)iiquer 

1. Et dt^s Aevins que leur uom de Nasatya rapproclie encore dos 
chient5, qualities au vers 12 de w/ « au lar^'-e nez », 
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le inetronymique sAranuymt ct de Sipstai^ » aj^pl^tie i 
chiens. 

Quaat a present, nous en aurons fiiii avec le roi des morts 
apres une observation iinportantc concernant ses premiers 
eujets. Deja nous avons souvent, dans les citations pr(5ce- 
dentes, rencontre le terme de « peres », sans insister sur une 
expression qui scmblait suffisaiument claire par elle-meme. 
II est utile de remarquer pourtant quo si elle s’ applique sans 
contredit aux ascendants inimediats de cliaque famille, elle 
designe aussi et meme principaleinont dans nos hymnes les 
anciens ou les premiers peres, X, 15, 8 et 10, ceux qui out 
les premiers suivi les s('ntiers antiques, X, 14, 2, par ou 
les morts des temps nouveaux vent les rejoindre, X, 14, 7 ; 
cf. 9, les rishis promiers-nes qui out « fait » los chemins, X, 

14, 15, et pour tout dire en deux mots les ancetres mylhi- 
ques de la race. Au vers X, 14, (>, ces ancetres sent noramds 
par leurs noms dans une enumeration des « peres » com- 
prenantavec les Navagvas que nous retroiiverons plus tard, 
les Augiras, les Atharvans td les Bbrigus dont nous avons 
deja reconnu le caractei'e. Celui des VasishMias au vers X, 

15, 8 ne parait guere moins raylhologique. Cost d’ailleiirs 
avec les Augiras que Yama semblo etre dans un rapport 
particulicn'ement etroit, X, 14, 2-5. Or nous savons que le 
chef des Augiras, conime de tontes les troupes analogues, 
est Agrii. Cost un rapprochement de plus entro Agni et 
Yarna. 

Des peVres qui viennent d’dtre nornmeis, (it qui, non-seule- 
ment sont imirnidiatemont rattaches au feu, leur chef et leur 
pere, mais n’oivt ginu'e d’autres attributs que ceux qu’ils lui 
empruntent, on pouvait dire, comme du feu lui-meme, que 
leur arriv(k; dans le ci(>l avait ete un reloiir. Plus g^nerale- 
nient, le depart des morts pour leur nouvello denieure devait 
f!t,re aiusi coiigu eii vertu du mythode rorigine ignee de la 
r^ce Immaiue. C’est cetto ideo qui parait exprimee daiis des 
formules dont le sens pourrait sembler equivoque, s’il n’etait 
pas eclairci par le rapprochement d’une forraule analogue, 
appliquec a un etre qui, comme nous le verrons plus tard, 
represente soit Agni, soit Soma, et qui cn tous cas a trois 
formes correspondant aux trois moades, X, 50, 1 : « Voici 

n Le vars X, 15, 13 suppleo a, celle enumeration par formule » ceux 
((lie nous connaifcisons, et ceux que nous ne conuaissous pas », 



une de tes spleSicietos ; tine autre est plus haut; reunis-toi a 
la troisiAmo; en te reunissant a ton corps (u toi-*menlc ^)> sois 
agreablo, sois cher aiix clieiix dans ta naissanco supremo ! » 
CommeAgni ou Soma, dont nous coiistaterons ridentito my- 
thologique avec Agni, en se reunissant au soloil ou a i'eclair, 
se reunissent k eux-memcs, les inorts qu’Agni oniporte avec 
lui vont aussi rcjoindreleur principe, cc quo les iiyinnos ex- 
priment en disant d'eux parcillement qu’ils so rchinissent 
a oux-memes ou a. leurs corps, X, 16, 5 : « Rends aux peres, 
6 Agni, cclui qiii t’est sacrifie avec les offrarides fundrairos ; 
revetant la vie (celeste), qu’il aimo sa posterite; qu/il se 
reiinisse a son corps, 6 Jatavedas » ; X, 14, S: « ReunLs-toi 
aux peres, reunis- toi a Yama, trouve raccomplissomont do 
tes desirs dans Ic ciol supreme ; debarrasse do touto imper- 
fection, retourne dans ta demeure; ploin d’eelat, reunis-toi 
a ton corps. » 

La merne formule est appliqueo aux peres eux-mdmes : 
(fils sent rentrds dans lours corps X, 50, 4. Mais pour 
cux elle pent prendre un sens particulier, quoique etroifcexneni: 
lid au precedent. En effet, bicn quo le vers X, 88, 15, 
(of. le vers 5 do riiymne X, 130, et reasernblc de cet 
liymnc), distingue deux sortes de peres ou d’ancetres, ceux 
des homines, et ceuxdos dioux vraisoniblablomont ulentiquos 
aux « anciens » dieux, X, 00, 10, quo nous rotrouverons plus 
tard, les ancetres de la race liumaino sent eux-mernes souvont 
assimiles aux dioux. Etablissoiis d’abord co point. 

Je n’insisterai pas sur les ofiVandcs qu'on fait aux pkvcH. 
Ces offrandos, quoique d’apres lo vers X, 151, 1 cl les |)arai.S“ 
sent comprendre les principaux elements des sacrifices offerts 
aux dieux, representent la nourriture qui do tout leinps a did 
due aux morts, et sent au vers X, 14, 3 expressdmciit dis- 
tinguees sous le nom de svadhd, cf. X, 15, 13; 10, 5, des 
offrandos aux dieux designees par le mot .wa/uL Mais hi n<^ 
se boiment pas les rapports des peres avec les liornmcs vivant 
sur la terre. Non-seulement coux-ci les nourrissent, non-sou- 
lenient ils cr*aigrient do les irriter, HI, 55, 3; X, 15, 
mais ils les invoqiient, VI, 75, 9-10, comine des protecteurs, 
I, 106, 3; X, 15, 5; cf. 3, ils les prient de donner Ja ri- 
chesse a leurs fils, ilmL 7, ils souhaitent d’(3tre dans leurs 


i- Le mob ianu ? corps comme lo inot dtman c* jime v, tieut sauveiit 
tieu de j>rouom reliechi. 
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bonnes graces, X, 14, 6*. Les Vasishlhas Sont ainsi 
vers VII, 33, 1 appelds au secours de leurs descendants, cf. 
4 ct X, 15, 8, et ce sont peut-dtre eux encore qui, an vers 
VII, 7, 6 « exaucent » leur race. A la verite, on ne pouyait 
guere considerer les ancetres comme vivant d’une vie nou- 
velle, sans les concevoir en m^me temps comine agissants. 
Mais cette vie nouvellc qu’ils menent dans le ciel, n’est-ce 
pas la vie menie des dieux? Nous rcncontrerons plus tard un 
nom des dieux, celui d’«.vMm, derive d’un mot asu signifiant 
souffle, mais designant aussi dans le /lig-Veda les sources 
cdlestes de la vie. Les Asuras sont ceux qui s’abreuvent 
directement d ees sources. Or, e’est a ces mdmes sources quo 
les morts transportes au ciel puisent leur vie nouvelle. II est 
dit en efiTet des peres qu’ils sont alles dans Yam, X, 15, 1. 
Cette conception s’est flxee dans un mot compose, amniti, 
qui parait signifier « le chemin de la vie e’est-a-dire le 
chemin suivi par les morts montant au ciel, et qui est 
devenu le nom d’un genic funebre, X, 59, 5-6. 

D’aillours, les peres ne participent pas sculement a la vie 
des dieux; les chantres vediques ne se bornentpas non plus 
ales representer sur le mdine char qu’Indra ct que les dieux, 
X, 15, 10 : ils les divinisent formellement. Bien plus, le 
vers X, 16, 2 souhaite au mort mdme dont les funerailles 
s’accornplissent, de devenir, en suivant le chemin de la vie 
{(miitiii), le chef d('s dieux, celui qui les conduit a sa volonte, 
devdndm vaeanih Toutefois, e’est avant tout aux premiers 
ancetres de la race qu’est attribue le caractere divin. 11 taut 
memc remarquer que dans cc lointain mythologique, les peres 
ct les dieux peuvent se confondre. En effet, rirnmortalite des 
dieux memos est une immortalite acquise, X, 53, 10; 63, 4. 
Nous verroiis bientot que e’est par lo sacrifice qu’ils ont 
conquis leur droit au sacrifice, et qu’ils se sont cloves au 


1. Cf. lo vers deja cite, 10, oil Ton souhaite que le mort « aimo » 
sa poster! te. 

'2. D'apres son accentuation [sur Ttt initial) le compose est possessif, et, 
rapprocho dii textc cite « les peres qui. sont alles clans Vasa », il ne seinble 
pas pouvoir sigiutior autre chose que « coiiduisant a la vie ». Je precise 
cette interpretation dans le sens de « chemin », pour tenir compte de 
remploi dll mot avec les verbes de mouvement: « Quand il suivra ce chemin 
qui conduit a la vie », X, 16, 2; cf. 12, 4, Du sens etYmologique c coiiduisant 
a la vie i on a pu passer directement a Tidoe d’un genie funebre. 

3. M. Grassiiiaim a tres-bien vu le vrai sens du compose vagani, meconnn 
par M. Roth. 
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ciel ou d’ailleurs etaient deja des dieiix plus anciens^ I, 164, 
50 ; X, 90^ 16. C’est encore sans doute aux dieux, nomines 
dans le vers precedent, qu’il faut rapporter ce passage, 

I, 68, 4 : (c Tons rocoivent cn partagc?. I’esseiice divine, cri 
observant toujours la loi immortelle. » L’ auteur du vers 
X, 13, 1 invoque « tousles fils de rimmortalite (les iinmortels) 
qui ont pris la nature divine. » Nous avons du roste fait ob- 
server quo les Bhrigus jouent, au moins quelquefois, ie role 
d'etres exclusivement divins, et nous avous vu, ou nous verrons 
dans la suite do ce livre, que le caracterc divin se combine 
avec celui d’anciens pretres dans la conception des A>/.giras 
et de tons les groupes du meine genre. Mais le titre de dieux 
et le noni de p63res sent expressement et a la fois attribues 
aux rnernes personnages, precisement dans le vers ou so 
rencontre la formulc citee plus haut, X, 56, 4 : c< Les ptk’es 
sent entres cn possession de lour liauto dignite ; dieux, ils ont 
exeicute leurs desseins parmi les dieux; ils ont enroule ce 
qu’ils avaient developpe (//iJleralement mis eii mouvement) ; 
ils sent rentres dans leurs corps. » 

J’ai dit que cette formule pouvait avoir la un sens particu- 
lier, Et en efict les pores, en tant qu'assi miles aux dieux, peu- 
verit otre cousideres comme so manifostant dans rosi)aco 
visible, sous la forme des pheiioineiies celestes qui, ainsi 
quo nous le verrons, forment la base do la conception des 
dieux vediques, ct comm(5 rontrant dans leurs corps quarid 
cos phdnomenes disparaissent. Ajoutous qu’ils poarraiont 
Tetre par la seule raison qu’ils sont reuiiis au soleil ou aux 
eaux du ciel. Ce trait d(‘ uotro derniero citatiou: « Ils ont 
enroule ce qu’ils avaient devolo]_q)e s’explique tres-bien 
dans ce sens. Au vers II, 21, 6 il est dit des compagiious do 
Brihaspati, e’est-a-dire d’un groupo d'anciens piaMa'os, qu’ils 
sont remontes au lieu d’oii ils etaiont venus, apres avoir 
observe les actos coiitraires a la loi, cf. ihid, 7, e’est-a-diro 
sans doute, apres avoir, avec le soleil aiiqiiel ils sont voLirtis, 
surveille les amvres d{3S liommes, (cf. quatriemo parno, ch. 

II, sect. v). On pent lour comparer, dans Tordre desj)h^nO“ 
menes meteorologiques, ces oisoaux dont il est dit au vers 
1, 164, 47, quo lorsqii’ils sont revenus du sejour de la loi, 
e’est-a-dire du lieu mysterieux qu’iis habitent, la terre est 
arrosee de binirre (do pluic). C^ipendant, le plus probable est 
quo nos formules font allLision a la fois a rasceusion des pores 
remontant de la terre au ciel, et a leur disparition apres qu’iis 



ont ete momentanernent manifestes dans Tespace visible. II 
doit au moins en etre ainsi dans riiymme I, 72, ou des 
personnages qui, d’apres le vers 9, « se sont incorpores dans 
une nombrcuse posterite *, en se fraj^anturie voie a rimmor-^ 
talile )), sont represeiites au vers t5, a la fois « se feisant 
leurs corps apres avoir abandonne leurs corps », et, de m^me 
que ceiix qui ont observe les actcs contraires a la loi, « veil- 
lant a tour de role », apparemment dans le soleil aiiquel ils 
soot rtMinis. Les memes personnages, d’apres le vers 3, ont 
« apres avoir lionore Agni trois saisons, sacrifie leurs corps et 
pris des formes sacrees ». Remarquonsacopropos qu’on pent 
citor d'lme facon generale comme faisant allusion, soit a I’as- 
cension des aiiciojis pretrcs de la terrc au ciel, soit aux 
apparitions ot aux disparitions successivcs des plieiiomenes 
celestes, les nombroux emplois des formules telles que : a Ils 
ont pris dans le myst(ke leurs formes supremes », X, 5, 2, ou 
a ils ont pris leurs essences sacrees VI, 1, 4, que nous 
retrouverons souvent appliquees aux Maruts. 

D’ailleurs le vers merne qui a donne lieu a toutes ces 
explications est immediatement siiivi d’un trait qui se rap- 
porte evidemment a rapparitioii des peres dans lo ciel, a lour 
maiiifostatioii dans les phenonienes celestes, X, 56, 5: « Par 
leur puissance, ils out parcouni tout Pcspace, realisant les 
antiques essences qui n’existaient pas encore. » II s’agit du 
rcsto, comme on le voit, de la prernich'e apparition do ces 
plienomenes, du branle donne pour la premiere fois aux revo- 
lutions celestes qui constituent Tordre du njond(3. La suite 
du 1X10111(3 passage ri/est pas iiioins inteiasssante. Les peres 
coutiniient a v jouer le role de veritables puissances cosmo- 
goniquoS; eii tant (]ue premiers auteurs des races Irumaines, 
et generalernent de tous les ctres, X, 56, 5: « Tons les etres 
out etc coutenus en eiix (dans leurs corps) ; ils ont provigne 
divcrseniont dans les creatures » ; et plus loin, X, 5(L 6 : 
« Los peres out place leur post(h*ite, la force qui lour est 
propre, dans les (demeiircs) inferieures comme un tissu 

1 . A yp, vievd sunpatydni taslhuh, littoraloiuofir, qui out pris (pour forme) 
toiitos les belles posterites ». Of. X, 13 , 1 : « yn i/lidmdni dicyOni tnstJtuh », qui 
out revetii des formes di vines. * 

2. IX’a{)res le vers 7, un personnag-e designe par le noin de Ovihadiiktha^ 
que rAnukrarmr/ii donne pour rauteur de rhymiie, cf. X, 54, f), mais qui 
parait etre im ancAtre, et dont le noni est peut-etre au vers V, 19, 3, ap- 
plique i Agni, a place sa posterite dans les deineures inferieures et dans les 
<lemeures superieures. II y a la, sans doute une allusion aux deux groupes 



tendu^V » II ne semble pas toutefois quails represcntent hi 
des pouyoirs aussi" primordiaux que eeux doi)t il cst question 
ail vers I, 164, SO, quo ces sept etres a dcirii forraes'^, qui 
sent la sernence du mondo, et dont on pent rapprocher I’etre 
sans osproduisant celui qui a des os, I, 1G4, 4, et le a non new 
auquel se rattache un dtre unique, Vigvakarman, X, 8*2, 6. 
Les peres dont il s’agit dans iiotre passage sent eux- 
memes les fils do TAsiira celeste que a par leiir troisi^hne 
oeuvre » ils ont « separe on deux ou (( etabli en deux 
endroits », et qui represente sansdoute Agni, partage entre 
le ciel et la terre. 11s n’en sent pas moins, par ies traits d(5ja 
cites, et par ce dernier ineine que nous retrouverons tout a 
riieure, assimiles a des dieux. Mais ils restent pourtant les 
ancetres de la race hurnaine dans le ciel, et bien que congus 
coinrne ayant habile lo ciel des I’crigiue, ils sent identiqiies 
aux peres qui y sent parvenus, ou plutot qiii y sent rr/oumcAa 
Ne dit-on ])as en elFet du mort inerne dont le corps est, dans 
une cerenionie reello, actuelle, eraporte par le feu du 
buclier, et qui va rejoindro les peres, qii’il se reunit a lui- 
meme ou a son propre corps? Il ne faudrait pas croirc d’ail- 
leurs que Tattribut do riiumanite fut, dans les idees 
vediques, incompatible avec les liautes fonctioiis cosmogo- 
niques qui scat attribuees aux ptu*es en question dans ies 
vers X, 5G, 4-6, et dans bien d’autres. Nous verroms en 
effet plus loin quo, par le sacrifice, les aneiens pretres ont 
exerce loutes cellos qui aiiraiont du etre, a ce qu'i! soluble, 
le privilege des dieux. 

On peut resumer les observations qui prik^edent, et expli 
quer d’un mot les confusions et les identifications signahu^s, 
on rappelantque les « peres » participent dela nature d'Agiii, 
leur prototype, et lui sent mythologiqucment assimiles. Ils 
oat coirime lui leur premiere origirie au ciel, et s’y mani^ 
festent sous toutes les formes qifil y proud lui-iiieme, et 
comme ils remontent au ciel avec lui, ils en sont avec kii 
descendiis. 

Sur ce dernier point une vcmarque est encore necessaire. 


dert vivaixts et cUnh mort.s cl'uiu; memo lamille, ou (lout-dtre do la race on- 
lioi'o. — cn encore IX, s;g 3. 

1. Co trait marque la succo.ssion uiinterroiupue dos ponerations. 
ii. Ardhfi-yorbhn^ « derni-lojtus i>, et non « se trouvant a rinttvrieur de la 
iualrioe comme le veuleat MM. Roth et Orassniann. — D’afires le second 
teiTiistiche, ces etres « (iiii emhrassent tout » aemblent identifies aux sept 
^*i‘;his. Voir plus bas. 



ConimG il resulte de diterses expressions des textes prdQe- 
dcmmcnt cites, le fils n’est en quelque sorte qu’une autre 
forme du pere,!et, pour les premiers percs, placer leur pos- 
terity sur la terre, c’etait, en un certain sens, y descendre 
eux-radmes. En ce meme sens, les peres continuent a hsbi- 
ter la terre ou ils provignent dans leurs arriere-neveux/|Il y 
a plus, et comme le feu redescend sans cesse dans les plan- 
tes, rapportant ainsi a la terre le principe de vie qui devient 
la nourriture du pere et est transmis par lui a ses enfants, 
les peres mytliiques qui, en derniere analyse, representent 
ce feu lui meme, ont pu fitre congus comme redescendant 
aussi sur la terre, et comme y redesccndant dans les plantos. 
Nous touchons ici a un mythe qui joue un r61e beaucoup 
plus important dans la mythologie indo-europeenne que 
dans la mythologie vedique, et qui aete etudie par M. Kuhn 
dans son livre sur la descente du feu, celui de I’origine ve- 
getale de la race huraaine. Ce mythe a prig diverges formes 
(it a pu avoir diverses origines. Je me borne a signaler 
rallusiou la plus claire qui semblo y etre faite dans le 
/?ig-Veda. Elle se rapportc a la notion que nous venons 
d’indiquer, celle de la descente des peres dans les plantes. 
En effet le vers ihija cite, X, lO, 3, outre ces forraules : 
« Que rodl aide dans le soleil, I’ame dans le vent, » et : 
« Va dans les eaux, si tu t’y trouves bien, » conticnt 
encore les suivanlcs: « Va, scion la loi, dans le ciel et sur la 
terre, » et <c Prends un corps dans les plantes. » J’avais relcve 
dejii la mention des pc’ires « iufiirieurs » et celle plus precise 
des peres « qui sont (“tablis dans le sejour terrestre, » en 
annoncant qu’elle pourrait s’expliquer par le mythe de la 
descciiite des peres. 

Signalons un dernier trait de ressemhlance entre les p( 3 res 
*et Agui. Si les peres sont immortels et ont souvent le 
caractere divin, aussi bien qu'Agni lui-nieme, ce caractere 
divin et cette immortalite sont quelquefois consideres chez 
Agni, de illume que chez les peres, comme des attributs ac(iuis. 
Nous avons d(jja fait une observation analogue pour les dieux 
cn general. Mais cette idee devait etre, dans son application 
an principe igne liii-rmune, Fobjet d’uno rcmarque sp< 3 ciale. 
Nous aaalyserons avec quelque detail, dans lo paragrapbe 
suivant, I’liymne X, 51, ou Firamortalite est promise a Agni 
par les dieux, en r(‘compeMse des services qu’il est appeio 
a bmr rendre dans le sacrifice. L’analogie avec les peres 



est riiymne X, 52 dont nous consta- 

terons^l^ ressemblaiice avec rhymne X, 51, Agni demando 
parexll era exit rimmortalite aux dieux (vers 5). J'interprete 
dans le m^me ordre d’idees le vers VIII, 49, 15, d’aprAs le- 
quel Agni porte les offrandes et regneensuite parnii les dieux, 
et le vers VIII, 23, 18 portant qu’Agni, pris pour messager 
paries dieux, est devenu, par son obeissaiice, le premier de 
ceux qui ont droit au sacrifice. Ce dernier trait rappelle raban- 
don que les dieux font a Agni d’une part de roffrande, dans 
rhymne X, 5J. On lit encore, au vers X, 122, 5, qu’Agni 
est (c appele a Timmortalite » (cf. IX, 108, 3); le vers I, 09, 
6 lui souhaite d'acqu€‘rir « toutes les essences divines » 
et le vers I, 72, 1 le represente prenant pour lui toutes les 
immortalites* . 


5? IV. — l.K SACHlinOK CKl.KSTK 


Apres avoir reconnu que, selon les idees vediques, le feu 
terrestre, etparticulierement Ic feu du sacrifice, estdemerae 
nature que les feux etdestes, qu'il est descendu du ciel et 
qu’il y remonte, enflii que les hommes ont la meme patrie 
que lui ety retouriient avec lui, nous devons nous dernander 
comment les auteurs des hyranes expliquaient la manifesta- 
tion dans le ciel do ce feu quhls allurnaient eiix-rnemes sur 
laterre. Avec cette question, nous abordons le sujetde Tas- 
similation des plienoinenes celestes au sacrifice terrestre. 
Nous en traiterons ici, selon le plan que nous nous sommes 
trace, la partie qui coiicerne le sacrifice en general, et le 
premier element du sacrifice, e’est-a-dire le feu, en particu- 
lier, reservant celles qui conceniont les autres elements pour 
I’etiide speciale qui sera consacree a chacuii d’eux. 

La conception d’un sacrifice celebre dans le ciel trouverait 
deja line explication dans Tordre dddees qui a fait Fobjot du 
paragraplie precedent. Les 4ryas vediques, en confiant Itjurs 
morts au feu qui les emportait avec lui dans les regions supe- 


1. Nous renvoyons k la soctioii consacree aux Asuras dans le ebapitre I 
de la qimtriome partie les textes relatifs a I’acquisition par Agni de la 
diguile d’Asura, V, 10, 2; VII, 5, G. II va sans dire que rimxaortalitc d’Agui 
n"esl pas toujours consideree comme acquise. Le vers X, 45^8, par exemple, 
porte qu’il a ete immortel des sa naissanco. 
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rieures, peuplaient le del d’habitants qu’on devait supposer 
adonn^s dans leur nouvelle deraeure aux inemes oeuvres que 
sur la terre, et avanttout a roeavre par excellence, au sacri- 
fice. (Test probablement eii ce sens qu’il faut entendre le 
vervS X, 92, 3 : «... Qiiand les venerables eurent atteint Tim- 
niortalite, alors ils celebrerentlarace divine. » LeversV, 15,2 
est plus precis : « Ils ont, selon la loi, observe la loi durably 
dans Facte efficace^ du sacrifice, au plus haut du ciel, eux qui, 
avec ceux qui sent nes (avec les races hiirnaines), ont atteint 
les lieros qui no sent pas nes (les dieux), siegeant dans le 
ciel dont ils niaintiennent les lois durables. » La recompense 
accordee a la piete, d’aprtk les vers VIII, 19, 17 et 18, con- 
siste, independarnmont d’avantages qui peuvont dire rappor- 
tes a la vie terrestre , dans la celebration do sacrifices 
celestes : « 17. (/Cux-la seals, 6 Agrii, les pretres pieux, 
opretre divin, 6 (lieu sage, qui font etabli (comrnc sacrifica- 
teur). — 18. Ceux-la souls, o bienheureux, ont fait un autel, 
des offrandos, dos libations do Soma dans le ciel, ceux-la 
skiiils ont, dans les combats, conquis uno grande richesse, 
qui ont rnis en toi tout leur amour. » Eiifin, au vers X, 107, 
4, roffrandc quo les bienfaiteurs des pretres, arrives au ciel, 
surveillent on mdmo temps quo le vent et Fliymno celeste 
(du vent), ost probablement une offrandc cc'deste. 

Mais CO ne sont pas seulemoiit les peros parvenus a Fim- 
mortalite, ce sont les dieux oux-rndmos qui sont consideres 
comme celc^brant des sacrifices dans le ciel. Nous no pouvons 
actuellernent quo signaler lo terme de risliis divins applique 
aux sept /'isliis, X, 130, 7, et dont on pent rapprocher celui 
de pretres divins : « Avec les pretres divins, d Agni, tu es lo 
plus venerable dos sacrificateurs », X, 2, 1, et d’ « anciens 
sacvrificateurs divins », X, 128, 3. C’est on offet seulemout 
ail chapitre do VArithmctiqne m^/lhologi jvc, a la fin de cette 
preini(-jre parties, que nous analyserons la notion des sept 
rishis, aussi bieu que celle des « cinq adhvaryus, » ot des 
(( sept pretres )>, « dieux qui out suivi les lois des dieux », 
III, 7, 7, et des sept ho^ris auxquols para, it applique egale- 
ment, X, 35, 10, ainsi (iu’aux sept rishis, X, 109, 4, le titre 
m(3mc dc dieux. Nous no pouvons aussi, avant d’avoir con- 
sacre au mjtlie du purusha une etude qui sera inieux placee 


1. Lp mot enkn^ oxyton, paralt signifier « fox*ce, puissance, » non-seule- 
incnt clans cc passage, mais aux vers IV, 17, 11 ; V, ;UJ, 10; A l, 10,4, 
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apres celle du personnage de Soma, quo mentionner le sacri- 
fice de eettc victim e par las dieux, sujet de riiymne X, 90, 
auquel 11 est fait allusioti egalement dans les trois pre- 
miers vers de Thymne X, 130. Venons-en done immediate- 
ment aux textes qni sont ici les plus interessants pour nous, 
a ceux qui concernent les rapports des dioux, consider^iS? 
comine sacrificateurs, avec le feu celeste. 

Constatons d'abord qifon dit des dieux, aussi bien que 
des liornmes, qu’ils produisent, I, 59, 2; III, 2, 3, qu’ils font, 
III, 11, 4, qu’ils alliiment, VI, 16, 48 ; cf. VI, 11, 6; I, 95, 9, 
Agni, qii’ils rallumcnt pour en faire un messager, I, 36, 4, 
Cette notion s’est fixee dans le compose deveddha a alhime 
par les dieux «, servant d'epithete a TAgni invoque au vers 
X, 64, 3 dans une enumeration de dieux, et aux Agnis, VII, 
1, 22, que TAgni terrestro doit bien disposer on faveur des 
hommes ct qui paraissent sc confondre avec les dieux (uix- 
mcmies. 

Or, conforrnenient au systerno do raisonnernents analogi- 
ques sui* leqiiel I’oposo toiite la raythologio vediqiie, lo feu 
(Icvait ^tro considere comnie allume dans ciel, et selon 
Fexpression du vers I, 143, 2 dans le ciol supreme, par les 
memes precedes quo sur la terre, particulier^omont par le 
frotteinciit de deux aranis. Ce myilie, quo M. Kulin a cru pou- 
voir rapporter ala periode imlo-europeenno, n’ost, il est vrai, 
exjn’essdrnent formule dans aucun texto du /^ig-Veda. En 
e^fet/Farav^i d’ordont il est question au vers X, 184, 3sert 
auxAgyins, non pas pour allunier le feu celeste, mais pour 
faire sortir Feufaut du scin de la merpj Toutefois, ce trait 
que nous avons deja releve a pro])os de Foriginc igmki de la 
race liumaino, est (hidoinrnent emprunte au rite do la pro- 
duction du feu par io frotlement dos arayris, et I'arani 
« d’or w maiiiee par l<rs dieux Aevins no pout etro ([u’une 
arani celeste. On pout done voir la une allusion indirc'cte k 
la production du feu celeste au moyen dos aranis. * 

A la verite, le feu peut ^tre tire <lans le ciel d’lin ele/nent 
qui ne saurait le produire sur la terre, il y est a alkirne 
dans la demeure des eaux », III, 25, 5.; Mais il est tire dos 
eaux, comine il ie sei*ait du bois, par les « dix doigts )> d’un 
operateur celeste ; ; car on vorrapar la suite quo les « meres » 
d’Agni sont vraisomblablemont les eaux dans le passage sui- 
vant, III, 23, 3 : « Les dix doigts Font engendre, lui Fanti- 
que, le bien ne, dans les meres dont il ost le fils cheri. y> Je 
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inontrorai (railleiirs en temps et lieu que les elements d'Ou le 
feu ost tire siir la terre, c’est-a-dire le bois et la pierre, out 
aussi, selon la mythologie vediqiie, leiir place dans le ciel. On 
verra que Tidee delapierre, en particulier, etait naturelle- 
inent suggeree par rassimilation des nuages a des monta- 
gnes et par la notien de la « voftte » du eieL II s’agit done 
probablemeiit de la pierre celeste dans le vers II, 24, 7 on 
les compagnons de Brihaspati dont nous avons parle deja, 
et qui sent rentres au lieu d’on ils etaient venus apres avoir 
observe les actes contraires a la loi [ibid. O), semblent jouer 
nn role analogue a celul des Bhrlgus comrauniquant le feu 
aux lionimes ; « Fideles a la loi, ayant observe les actes 
contraires a la loi, les sages se soiit reposes do ce long 
voyage ; le feu qu’avcc lours bras ils ont allurne dans 
la pierre irest pas eloigne (de nous) ; car ils Font lache 
(laisse descondre sur la terre). » Comme allusion au role 
rempli par le bois, soit dans la production, soit dans I’ali- 
raentatioii du feu cedeste, on pent citor, outre le texte relatif 
a Taraui d'or des Agvins, celui on il est question de la 
<( bliche », mnudh, d’Agni, brillant dans le ciel, V, 6, 4; 
cf. Ill, 2, 0. 

Les dornieres citations, d’ailleurs, ne contiennent aiicune 
mention des personnages qui allument le feu caUeste, ou, 
comme le vers 11, 24, 7, presentent dcss ti^aits qui convien-* 
nent, au moins en parlio, aux peros. Ilemarquoris a ce pro- 
pos quo beaucoup d’autres passages interessant le mytlie du 
sacrifice celest(3, mais ne renfermant, ni le iiorn des dieux, 
ni celui des pores, ni auciin trait assez caracteristiquo pour 
suppleer a run de ces iioms, peuvent etre rapportes aiixperes 
aussi bieii qu’aux dieux. Tels sent les suivants, I, 22, 21 : 
« L(‘s ju’etres vigilaiits, cliantant des liymnes de louanges, 
aliinuont la forme (litteralement le sejour) supreme de Vishnu 
(le soleil). )) — X, 45, 1 : « ...\Le pieux ami des homines 
chanto on alluniant dans les eaux la troisienno (forme d'Agni) 
qui est imperissable. '>> J — Ibid. 3. Le celeste, I’ami des hom- 
ines; t’a allurne,- o^Agm, dans la mer, parmi les eauxj dans 
le sein du ciel ; les taureaux^ font fortifie- dans lo troisieme 
\inondcou tusejournos, dans le sein des eaux. ))i — VII, 5, 1 : 

1. Voir § VI. 

2. Termo consacro pour exprimor i’actioii dn sacrifice sur Agni, et phis 
gencralcmcnt sur los dieux. 
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«... Agni VaigvAnara, qui, dans le sein de tousles immor- 
tels, a ete fortifie par les vigilants. » 

Maifs dans un bon nombre de textes, on la mention du feu 
alluine dans le ciel est ^galement accompagnee d’allusions 
plus ou moins directes a un sacrifice, les dieux sont expres 
sement nommes. Le suivant, qui est line formule deux fois 
employee dans le /fig-Veda, III, 9, 9, et X, 52. 6, est d’une 
clarte qui ne laisse rien a desirer : « Ti^ois mille trois cent 
trente-neuf dieux ont honore Agni; ils I’ont nourri de bcurre, 
ils ont rdpandu pour lui le gaxon sacre, et font institue 
sacrificateur. » En rain objecterait-on quo cette formule, 
tant par lo caractere artificiel du nombre de dieux mis en 
cause, que par la place qu’ellc occupe a la fin de deux 
hymnes, trahit une origine relativement moderne. Les traits 
essentielsenpeuventetrereleves dans d’autrcs textes dont il 
n’y a aucune raison de contester I’antiquite. Nous lisons en 
efTet que les dieux ont honore Agni I’iramortel, V, 3, 4, 
qu’ils ont tous ensemble pris Agni pour raessager et qu’ils 
I’honorent dans les sacrifices, V, 21, 3, qu’ils I’honorent de 
lours chants en implorant son secours, I, 128, 8, qu’ils Font 
« oint », c’est-a-dire sans doute arrose de beurre, en I'insti- 
tuant sacrificateur, III, 19, 5, qu’ils ont suivi, c’est-a-diro 
sans doute celebre seloa les rites, le sacrifice d’Agni, X, 12, 3. 

D’autre part Agni reqoit le titre do purohila des dieux, 
III, 2, 8, eton ne pout guere hesiter .a prendre ce terme dans 
son sens usuel de pretre domestique, quand on voit ailleurs 
le inerne Agni appcle « le sacrificateur etabli dans le ciol qui 
fait reussir toutes les (I'uvres », I, 70, 8,|^« le sacrificateur 
tres-expert qui est dans le stij our des eaux »^I, 149, 4. Ainsi 
dans le ciel, comrne sur terre, Agni est non-seuleraent I’ins- 
trument, mais Fagent principal d’un sacrifice. 

Nous reserAmns les textes relatifs aux sacrifices celebres 
par les differentes diviuites, pour les sections consacrees a 
chacune d’ellcs. Mais nous pouvons annoncer des main- 
tenant que le caractere sacerdotal, commun d’ailleurs a la 
plupart des dieux vediques, parait avoir etd attribue tftut 
specialement, non-seulement aux trois /tibhus et a la troupe 
des Maruts, mais a Trita, a Vishnu, a Savitri-Tvashtri. 

On se demandera quelle pouvait etre la signification d’un 
sacrifice celebre par les dieux eux-memos, et la confusion 
ou Fassimiiation des peres et des dieux qui a deja etd 
signalee comme frequents, suggerera d’abord Fidee que les 
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attributs sacerdotaux ont ete emprunt^s par les dieux aux 
peres, ou tout au rnoins qiie lo mythe des dieux sacrifica- 
teurs n’est qu’une imitation du mythe des peres. En fait, 
nous avons eu Toccasion de citer par avarice des passages 
d’apres lesquels les dieux ont gagne par le sacrifice leur 
droit au sacrifice. Une idee analogue est exprimee dans Tun 
des textes qui etablisscnt les rapports des dieux avec le 
feu, VI, 7, 4 : « Tons les dieux, 6 immortel, t’acclament 
a ta naissance commo un enfant; par ta puissance ils sont 
arrives a I’inimortalite, 6 Vaigvanara, quand tu cs sorti 
brillant do tcs parents K » 

II n/est mome pas impossible de decouvrir des person- 
nages auxquols los dieux auraient reellernent offert leur 
sacrifice. Deja dans la formule deux fois repetee, L 164,49 
et X, 90, IG, que nous vcnons de rapptder, on a vu les 
dieux qui, par lo sacrifice^ ont gagne leur droit au sacrifice, 
parvonir au ciel ou sont los anciens dieux. Dans riiymno X, 
151 sur la foi, paddhd, il ost dit au vers 3 des dieux, qui 
d’apres le vers 4 pratiquent cette vortu on sacrifiant, qu'ils 
ont eu foi dans los puissants Asuras. seuloment dans 

la quatrirune partio do ce livre que nous chercherons a 
determiner le caractere do cos <( Asuras » ot do cos « anciens 
dieux )). II nous suffit, quant a present, de les avoir inontres 
habitant lo ciel avaiit les autros dieux, et rocevant leurs 
ho mm ages. 

Mais on ne se ferait encore qubino idee tros- incomplete du 
mythe qui nous occupo si Ton s’en tenait a cos d(Mix idees 
de rassimilation dos dieux aux peres, ot de la situation, 
primitivement subordonnee, des dieux vis-a-vis d'autres dieux 
plus anciens. II faut memo remarqiier, eii co qui (•oncerrie la 
secondo, quo les anciens dieux paraissent avoir dte considd- 
rds eux-inemes commo des sacrificatoui's. Le sacrifice du 
purusha a ollort a la fois ])ar les dieux et par des rishis 
qiii recoivent rdpitbete, (I'aillours assoz obscure, Hddhya, 
X, 9(), 7, appliquee dans le vers IG du merne hymne ( 

1, ot)) aux anciens dieux, premiers habitants du ciel, et 

sans autr(i application dans le /fig-Veda. Au vers X, 109, 4, 
los « anciens dieux » paraissent egalernent identifies aux 
« sept risliis ». Or, il semble que, pour eux du moins, touto 
idee do subordination vis-a-vis d’autres etres doive 


1. lei proljaitlement le ciel et la ten^e, voir chapilre IV, 
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dtre ecart^e. D'autre part, no^s lisons au vers X, 65, 7, 
que les « habitants du ciel » qui ont « invents (litteralement 
engendre) le sacrifice », « se le sent offert a eux-mdmes.» 
Cette derniere citation nous place a un point de vue nou- 
veau, d’ou le naythe du sacrifice des dieux va nous appa- 
raitre etroitement lie a la question de I’origine du sacrifice. 

Les rites du sacrifice ont ete transmis par tradition des pre- 
miers anc^tres de la race humaine a leurs derniers descen- 
dants. C’cst en ce sens que ye sacrifice est, comme nous 
I’avons vu deja, appele une chaine iantu,\ sur laquelle les 
generations successives tissent une trame continue/ Nous 
avons eu aussi I’occasion, enotudiant diveivs nomsd\aru!etres, 
de signaler los passages ou les sacrifices de ces ancetres sont 
presentes comme les modeles des sacrifices actuels. On pour- 
rait y ajouter ceux qni font mention des anciens sacrifica- 
teurs en general, V, 3, 8 ; 8, 1 ; 7, des pretres premiers-nes 
qui reqoivcnt au vers III, 29, 15 le nom de Kuqikas etqui ont 
allume le feu, chacun dans sa demeuro, des rnortels, pores des 
hommes actaels, qui ont eu chacun leur part du feu, VII, 1, 
9, des anciens rishis qui ont chante Agni, X, 98,9, et auxquels 
ce diou a ete venerable comme il Test aux nouveaux, I, 1 , 2, ou 
encore des prescriptions, nivid, anciennos quo suit le sacrifi- 
cateur, II, 36, Dans le meme ordre d’idees, Agni est compare 
aim heritage ou, pour employer les termes memo du poote 
vediquo a a une ricliosso acquise par les pores, » I, 73, 1, et 
il est dit au vers I, 70, 10, que les liomiiies out honord Agni 
en divers lieux et se ic sont part age comme la fortune (Tun 
pore age. Nous reservons pour la Ksection qui traitera do la 
priere, les textes relatifs a la priere ancienne, a la priere 
des pores, dont la priere actuelle r/est que la n^production. 

Mais les premiers ancetres eux-menics, de qui tenaient-ils 
le sacrifice ? Nous constaterons succcssivemont pour les 
divers elements du sacrifice ce que nous avons constate deja 
pour le premier et le plus important d’entre eux, le feu, a. 
savoir qu’on leur attribuait une origine celeste. Or, co qu'on 
croyait des el(5meiits du sacrifice, on I’a era aussi du sacriffee 
lui-meine. Nous lisons aux v<3rs X, 1 81 , 1-3, nornseulernent que 
Vasish/ha, que Bharadviija, qu’une troupe d’ancioris sacrifica- 


1. Dans ce passage (.railleiirs le sacrificatoiir ost saus doute Agni lui- 
Agni, comme nous Je verrons, est a la fois ancien, honoi-e j^ar- les 
anciens, V, 8, I, et. nouveau, honord par les nouveaux. 
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teurs non denommes, ont apporte ou re§u du ciei, du soleil.de 
I’empire lumineux du createur, de Savitri, de Vishnu, telle 
ou telle olfrande, telle ou telle priere particuliere, mais qu’ils 
ont « trouve I’essence supreme du sacrifice qui d’abord etait 
hors de leur portee et cachee » (vers 2), qu’ils ont « trouve 
en priant le sacrifice tombe, le premier sacrifice allant vers 
les dieux. » Le terme est formel; de meme que le feu, le sa- 
crifice lui-m4me est tombe du ciel, les hommes ne font done 
aussi que I’y renvoyer comme ils y renvoient le feu. Le sacri- 
fice n’a d’ailleurs pu etre agence de toutes pieces dans le 
ciel, d’ou il est tombe, que par les dieux eux-memes. C’est 
ainsi que le mythe du sacrifice des dieux nous apparait comme 
la solution la plus naturelle, dans le systeme de la mythologie 
vediquo, du problerae de I’origine du sacrifice. Les dieux ont 
fourni le modele que les hommes n’ont eu qu’a imiter. Tel 
est le sens general de I’hymne X, 130 dont nous retrouvorons 
les vers 2 et 3 quand nous nous occuperons du sacrifice du 
purusha auquel ils paraissent faire allusion, et les vers 4 et 5 
quand nous traiterons de la parole sacree et des m<Hres qu’on 
y voit assignes uii a un aux difierents dieux, non pas seule- 
ment a ce qu’il semide comme devant etre employes de pre- 
ference dans les prieres qui leur sent adressees, mais comme 
ayant ete employes par eux-m^mes dans la ceremonie ou 
« tous les dieux ont sacrilie un dieu » (vers 3). Les vers qui nous 
interessent particulierement ici sent le premier : « Ce sacri- 
fice tendu de toutes parts avecsachaine, tendu avec cent une 
oeuvres des dieux (composantla chaine de I’etoffe), les peres qui 
^sont venus le tissent: «Tissepar-ci, tissc par-la, » ainsi disent- 
ils quand il est tendu » et surtout le sixieme et le septieme ; 
«G. C’est sur cela que se sont regies les rishis humains (cf. 5), 
nos peres anciens, quand le sacrifice fut ne ; jo pense, en les 
voyant, avec la pensee comme avec un ceil, a ceux qui ont 
les premiers sacrifie ce sacrifice. — 7. Aux sept rishis divins qui 
sont retournes dans lour demeure avec les hyrnnes delouange, 
avec les vers, avec le type (du sacrifice); parcourant du re- 
gard le chemin des anciens, les sages, pareils a des cochers, 
ont saisi les renes derriere eux. » Le « retour » des rishis divins 
peut s’interpreter par leur disparition apres une manifestation 
passagere dans le cicr(cf. I, 164, 47; 11, 24, 6), aussi, bien que 
par une assimilation aux rishis humains. Ils sont d’ailleurs ici 
nettement opposes a ces derniers, comme ayant donne I’exem- 
ple que les hommes n’ont fait que suivre, et ne different sans 



doute pas essentiellement des dieux dont il est question au 
vers 3, ni de ceux qui sont enumeres aux vers 4 et 5. Ce 
n’est pas tout* De memo que les risliis humains ont imite les 
?‘ishis divins, Agni, le sacriflcateur par excellence, qui ho- 
noreles dieux avantThomrae, II, 3, 3 ; X, 53, 1, suit lui-meme 
dans le sacrifice, en tant que feu terrestre, les lois d'un sa- 
crificateur plus ancien que lui, III, 17, 5; cf. 1, ct celiii-la doit 
etre I’Agni celeste, si Ton en juge par un vers du meme 
hymne, III, 17, 2, ou le poetereunissant dans une conception 
unique lefeu de la terre et celui duciel, dita Agni : a Comme 
tu as, o Agni, exorce la charge de sacrificateur (de hot^'i) de 
la terre, comme tu as, 6 Jatavcdas, exerce cello dc sacrifica- 
teur du ciel, toi qui sais la remplir ; de memo, avec cette of- 
frande, honoreles dieux; fais aujourd’hui reussir ce sacrifice 
comme tu as fait reussir celui de Manus. » Aussi, voyons- 
nous au vers X, 57, 2, Agni suffisarnment designe par la 
qualification de yajiumja jyrasddhana « qui accornplit le sa- 
crifice)), et par Tapplication du participe dhula « arrose 
d’offrandes, » considere comme a la cliaine du sacrifice tendue 
c/iez IcH dicHX. )> En souliaitant de « Tatteiiidre » ou de 
« Tobtenir, >' lo poete vout sans doute faire entendre qu’il 
desire continuer le tissu, ou comme lo dit lo vers 1, no pas 
s’ecarter du chenriri, accomplir exactement le sacrifice du 
Soma. Nous rotrouvons la rasslmilation ordinaire du sacri- 
fice a une chaine, ou a uii tissu,, mais avoc ce detail interes- 
santque la chaine osttendue dans leciel. Citonsenfin Jeverslll, 
1, 2, ou il est dit en propres tei-mcs de porsonnagos qui xio 
peuvent tdTO que les dieux, et qui recoi vent on effet ce nom au 
vers suivant, « qu’ils ont du ciel eduque les assemblees des ^ 
sages et ouvert la voie, memo a Tliahile et au puissant. » 
l/institution du sacrifice a coincide avec Ja decouverto 
du feu cache que nous avons vue attribuee a des personnages 
de nature equivoque, tels que Matarievan et les Bhrigus, 
mais qui est aussi oxpressement rapportee aux dieux eux- 
memes. Dans le passage rneme auquel nous avons ernpriinte 
notre derniere citation, les dieux sent presentes a Ifi fois 
comme decouvrant, et comme honorant le feu, III, 1,2 : 

« Nous avons envoyele sacrifice en avant; quo le chant s'ac- 
croisse! Ils ont honore Agni avec des buclies et avec des 
hommages; ils ontdu ciel eduque les assembkk‘,s des sages; 
ils out ouvert la voie meme a Tliabile, meme au puissant. 
— 8. Le sage (Agni) dont la pensee est pure, s’est rejoui, lui 
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qui, parsa riaissance, cst apparente au del eta la terrej Les 
dieux out trouve le bx’illant Agni atx milieu des eauxj dans 
Fosuvre des somrs (des doigts). — 4.«Les sept rapides (les 
eaux) ont Ibrtifle le bienheureuxj qui nait blanc^ et qui 
devieiit rouge en grandissant; i^elles se soiit elancees comme 
des cavales vers leur petit nouveau-nej; les dieux ont admire 

Agni a sa xiaissance... — 13 Les dieux eux-m6mes ont 

prie^ ; ils out bonord Je puissant, tros-digne de louange, 
quand il fut iie. » Aux vers 1. 05, 1-4, les « habiles » qui 
sent alles a la recherche d’Agtii, cache comme un voleur 
avec le betail qu’il a derolie, c’est-a-dire,saris doute enferrae 
dans les eaux qui « le fortitieut, », reqoiv'eiit la qualification 
do « digues do. sacrifice » et iie'cfoivent pas otre distingues 
des dieux « qui ont suivi les lois de I’ordre » ; on peut 
voir d’aillcurs dans le dernier trait et dans cot autre : « Tous 
ceux qui sent dignes du sacrifice se sont assis pres de toi 
(pres d’Agni) », une allusion a un sacrifice celebre par les 
dieux dans le feu qu’ils ont decouvert. Les heros pieux qui, 
en chan taut des hymncs composes par eux-rneraes, decouvrent 
le feu dont la disparition avait rempli les dieux d’effroi, 
I, 67, 3, et 4, ne sont probablernent autres quo les dieux eux- 
raemes^. 11 faut cependant tenir cornpte, dans les passages 
de CO genre, de la confusion toujours possible des peres avec 
les dieux. Ainsi Fhymne I, 72, dont le vers 2 nous montre 
« tous les imrnortels » chercliant et trouvant Agni, offro, 
dans les vers 3 et 5 oii les memos personnages sont repre- 
sentes cornrne honorant Agni, des traits qui, nous Favons 
vu plus haut, ne peuvent guere convenir qu’aux peres. Mais 
c’est bicn des dieux qu'il s’agit dans ie curieux hymne X, 51, 
ou d’ailleurs la decouvcrte du feu semble etro Foccasion 
d’uno restauralion plutbt que d’uin^ premiere institution du 
sacrifice, puisque Agni y declare qu’il s’est cache pour n’dtre 
pas coiitraint, comme Font ete ses premiers freres (v. 6), 
do remplir le rOde de sacrificateur (v. 4). A la verite, si c’est 
la race entiere des dieux, au dire de Vanina, portaut la pa- 
role pour elle (cf. v. 7 et 8), qur^a cherclie Agni, cachd dans 
ics eaux ct dans les plaiites (v. 3), celui qui Fa decouvert, 

1. LiUerjiloTiiont « ils se soul unis a la pensee cl', I, 11)4, 8. Mais la 
« poiisoe », quaiul il s’agit d’ « Ijonoror i> Agni, lie peut cHre que la 
« priore 

a. (/I. \ I, 9, 7 : (T Tous les dieux ellVayes t’ont rendu hoiumage, 6 Agni, 
qua, lid tu te teaais dans I’obscurite ». 
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qui a apercu c< tons ses corps » (v. 1 et 2), « toiites ses bfiches » 
(t. 2), est Yania, c’est-a~dire un personnage de xiature equi- 
voque, tantdt dieu, tantot homme. Mais ici Yama recoit 
exprefesement le iiom de dieu (v. 1 et 2), et tous les dieux sont 
d'ailleurs associes a son (ouvre. Uuo fois inaitres d’Agni,pour 
[e decider a lour porter I’ollraiidc, ils iui abandonnent les 
libations do beurre qui precedent et suivent chaqiie oblation 
(v^ 8 et 9) et iui proiiudtent IbnimortHlite (v. 7). 

II est vrai quo rinstiturioii dii sa(:rifice ne ccxnsisle pas soU'- 
Icment dans la ccUebratioii par les dienx dbni sacriiicc celeste 
que les hoinmos doivent imiter sur la terre. Deja nous avons 
vu que, cornme tous ses elements, le sacrifice lui-mdme est 
tombe du cieL Dans notre hymm^ X, 51, on pourrait doiu; 
croire que le saorilice auquel Agni est prejiose par les dieux 
est un sacrifice terrestre. II faut remarquer pourtaiit qu’il 
n’y est question ni de la teriag ui de rhomnng an rnoins si 
Ton adopte la traduction deja proposco plus haut (p. 70) 
pour le premier pada du vcrs5 : « Vieiis, eii qualite de Manu 
pieux, desirant accomplir le sacriiice. » La mojition des 
offrandGs quo doit porter Agni (v. 7) ne paraiti'a pas non plus 
decisive, si Ton se rappelL^ le vers d’apres loquel les dieux 
out invonte le sacrilicie pour scrofTrir a oux-niem(‘S. Au con - 
traire, la comparaisori de riijmno X, 52 est tout on favour 
de rinterpretation inverse. I/anaIi)gio des deux morceaux, 
qui d’ailleuivs se suivent imjiiediateimujt dans la colloctioii 
des liyinries, est frappante: Agni etait caciie quand les dieux 
lout etabli porteur d’ulTra,ii(les (v. 4); il les j)rie dc; liii 
apprendre comment et par quel (‘iKunin il doit buir ])orter 
roirrando, quelle part il doit en oilVir a cliaeiiu (roux (v. 1); 
il leur demaude rimmorlalite (v. 5); le i nlo do Yama, dans 
le premier hymne, seinble memo rappele dans le second par 
la qualification de <c sacrificateur de Yama » applujuec a Agni 
(v. 3). Or nous y voyons egalemont qiYAgni est excite (v. 2),, 
oint (v. 3) par les dieux, que ces actes assimilent a des 
sacrificateurs, et que, dans ces conditions, il nait de jour en 
jour et de rnois en mois, probableinent sous la forme du so- 
leil et sous celle de la lane L Enfin rhymno se termine par le 
vers deja cite : e Trois niillo trois cent troiite-neuf dieux 
out lionore Agni ; ils i'ont accru avec le beurre, ils out 
repandu pour lai le barhis, puis rout institue sacrificateur. » 


1 . Nous revioaJrons ((jut a I’heure sur co jioiiit. 
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Dans beaucoup de passages, il est impossible de decider si 
c’estd'abord dans le ciel, ou si c ’est immediatement sur la 
fcerre, qu’Agni est etabli par les dieux porteur d’offrandes, 
III, 29, 7; VII, 11, 4; 17,6; VIII, 91, 17, ordonnateur du 
sacrifice, IV, 1, I; VIII, 19, l^ sacriflcateur et porteur du 
sacrifice, VII, 10, 12, qu’il s’etablit daiis la demeure qu’ils 
lui out prepares, VII, 4, 5; cf. VIII, 29, 2; VII, 1, 2, qu’il 
est engendre par eux conime eteudard du sacrifice, VI, 7, 2. 
Ceux memes ou il est dit que les dieux out pris Agni pour 
messager, VIII, 19, 21; 23, 18, pourraient faire allusion a 
un sacrifice celeste dans lequel les dieux enverraient Agni 
ala terre comme les boinmcs I’envoient au ciel. 

Cepeudant, au vers V, 8, 6, le rapprochement des qualites 
de « messager « efc de « porteur d'ofiFrandes » ne perraet guere 
de songer au feu d’un sacrifice celeste. Au vers VI, 7, 1, 
I’Agni, dont les dieux ont fait « comme une coupe dans leur 
bouche », est appele « I’hote des I’aces », ce qu’il faut sans 
doute entendre des races humainos. 

Il est dit d'ailleurs, en propres termes, qu’Agni a ete etabli 
par les dieux, comme sacrificateur de tons les sacrifices « chez 
la race humaine », VI, 16, 1. que brillant d’abord chez ceux 
qui ont une vaste demeure (les dieux), X, 118, 8, ilaete 
a ailume » par eux comme porteur d’olfrandes chez la I'ace 
humaine, ihid. 9. Plus generalement, la communication du 
feu aux hommes que nous avons vue rapportee a des pei’- 
sonnages do nature equivoque, tantdt hommes, tantot dieux, 
comme Matarievan et les Blirigus, est aussi directement at- 
tribute aux dieux memes. lls ont depose Agni chez les raor^ 
tels, Vlij, 73, 2, chez les races humaines, II, 4, 3, ils rout 
depose ici-bas, III, 3, 5, ils en ont fait le premier A vu pour 
I’Jyu, 1, 31, 11, ils Tout donne .a Manu, I, 36. 10. Les per- 
sonnages qui, d’apres le vers I, 148, 1, ont depose Agni chez 
les races humaines, sont sans doute les memes que le vers 3 
clu ineme hjnmo designe par la qualification de yajniyasah 
« dignes du sacrifice », e’est-a-dire des dieux. 

• Mais I’acte par lequel les dieux communiquent le feu aux 
hommes est assimile a un sacrifice, aussi bien que la mani- 
festation du feu dans le ciel. Dans le dernier hjmne cite, les 
dieux qui, d’apres le vers 1, ont depose Agni chez les races 


1. D'upres le vers II, S, 3; cf. 4, c'e.st au fond de Fespace que les dieux 
ont etabli Agni comme ordonnateur du sacrifice pour ie ciel et la terre. 
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huniaines, Tont, d’apres le vers 3, saisi dans sa demeurc 
eternelle, et Font honore « d’hymiies dc louango. On pour- 
rait,il est vrai,contesterlasimultaneite de deux actes relates 
dans des A^ers differcnts. Mais nous lisons aussi dans uri scul 
et ineme \^ers, lo 1(F de Thymne X, 88, que les dieux ont 
engendreAgni dans le ciel en chantantun liyrnue delouangc, 
et qu’ils Font partage en trois. L’attributioii de I’un de cos 
trois feux a la terre, dejii suggeree par la repartition 
ordinaire des trois foinnes d*Agni, est formellement indiquee 
dans nn texte analogue ou la mention des « dieux » ost 
seuleinent remplacee par celles des a Ucij (voir p. 57) immor- 
tels, w III, 2, 9: « Los Ucij immortels ont puritie trois buclies 
d'Agni, du (dieu) rapide qui fait le tour du rnonde ; ils on ont 
depose une chez les mortels pour qu’ils en jouissent; les deux 
autres so sont avancees dans Fespace vers leur soenr. » Au vers 
X, 56, 6 ce sont les « pores » qui sont substitues aux dieux 
comme ayant divise <c en deux, » c’est-a-dire sans doute fait 
apparaitre sous deux formes dont Fune devait appartenir a la 
terre, FAsura celeste dont ils sont les fils et qui ne pent 
guere representer qu’Agni. La c< troisieme ceuvre » par 
laquelle ils ont obtenu ce resultat est vraisomblablement 
encore un sacrifice. Pour en revonir au vers X, 88, 10, 
remarquons que Fassirnilation a un sacrifice do Facte, par 
lequel les dieux ont partage Agni en trois feux dont Fun 
devait etre le feu terrestre, ne resulte pas seuleinent de la 
mention d’un hymnc de louango contenu dans le mdme vers, 
mais de Fensemble de Fbyrnne, consacre prosque toutentier 
a la description du sacrifice des dieux. II est en eflet question 
des le premier vers d’une olYrandc sacrifice dans le feu 
celeste. Nous lisons au vers 7 que tous les dieux ont, en reci- 
tant un bymne, sacrifie une oHVande dans le feu celeste 
allume; au vers 8 qu’ils ont institue (litteralement, ongendre) 
la recitation de Fhymno, puis Ic feu, puis Foffrandc ; au vers 
9 que dans le feu ainsi institue ou cngendre, ils ont sacrilie 
tous les etres. On sait deja d’ailleurs que le partage du feu en 
trois est devenu un rite du sacrifice terrestre. 

liesumons, avant de Fenvisager sous un nouveau jour, ce 
que nous savons deja du sacrifice celeste. Nous Favons vu 
celebre par les dieux aussi bien que par les pores. Nous 
Favous vu offert par les dieux a des dieux plus anciens, 
coinme il Fa ete aux dieux par les peres. Mais surtout nous 
Favons vu se confondre avecFinstitution ineme du sacrifice. 


B i:k g a 1 u n e , liel hi » < 



souveut rapportee sans doute aux premiers peres, mais 
remontant toujours eaderniere analyse aux dieuxmfiines. Dans 
CO sacrifice celeste nous nous sommes bornes, selon notre plan, 
a relover le role d’un seul element, mais du plus important do 
tous. Nous avons constate que le feu etait allurne dans le ciel 
par les dieux de la meme maniero qu’il Test par les hommes 
dans le sacrifice terrestre. La deoouverte du feu celeste et 
la communication de ce feu aux hommes nous ontparu les 
moments essentiels du sacrifice des dieux , en tant qu’il 
represente I’institution du sacrifice dans le ciel, et le trans- 
fert sur la terre du sacrifice ainsi institue. II est temps main- 
tenant denous domander a quoilc sacrifice des dieux corres- 
pond dans I’ordre naturaliste. La reponse a cette question 
sera la constatation du fait signale en tote de la presento 
section comrne en formant le vrai sujet, a savoir I’assimila- 
tion des plienomdnes celestes au sacrifice. 

Le feu allurne et honore par des sacrificateurs celestes, quo 
ce soient les dieux ou les pores , ou considere lui-meme 
cornme un sacrificatour operant dans le ciel, ne {)eut etre que 
I’eclair ou le soleil, ot la celebration du sacrifice ou il joue 
le principal role doit correspondre, dans I’ordre purement 
naturaliste, a Forage ou au lever du jour. Quclques traits 
des citations precedentes out pu deja paraitre empruntes, 
soit a I’un, soit a I’antre de ces pheiiomenes. On aura remarque 
particulierement la mention freque-ntc des eaux./ II est dit 
encore des eaux, si sou vent appelees les meres du ^eu.qu’elles 
ont engondre le sacrifice, X, L^;], 8, quo le sacrifice a ete 
deposd en ellcs, VIII, 41,8. Peut-etre faut-il interpreter dans 
le meme ordro d’idees le vers X, 61, 2 d’apres lequel 
Cyavana ' a fait rautcl avec do doux liejuidesj Maisl’aUusion 
al’eclair et a Forage est tout a fait elaire'dans le vers I, 
31, 3 : « Le.s deux mondes out tremble au moment oiile sacri- 
ficateur a ete choisi. » 11 est dit de meme au vers I, 151, 1 
que « les deux momk^s ont tremble » quand « les pieux ont 
dans l assemblee (du sacrifice^ engondre (Agni) en qualite de 
Mitra ' au milieu des eaux, » et qu’au meme moment une 
« lumiere » a brille et un « chant », cf. X, 11, 4, s>stfait 
entendre. Dans Fhyrane VII, 33, dont la seconde’ partie 
a ete traduite plus haut, le rishi Vasishtha est successivement 

1. Voir dans la troisieme panic ie chapitre consacre aux Aevius. 

Voir tiifitriomc partie, ch. I, sect. ix. 
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appele uue splendour sortant de I’eclair (10), une goutte 
tombee par I’effet de la priere divine, quo tous les dieux ont 
recuc dans la cuillere (11), un pretrc (11) place dans le ciel 
puisqu’on I’invoque (14), et qui y parle le premier en portanl la 
pierre (a presser le Soma), ibid. On doit voir maintcuant que 
ces traits qui alors etaiont rcstes obscurs , au moins en 
partie, et qui no seront d’ailJeurs completemont expliques 
que par |l’id entiflcatioD d’Agni et de Soraa.jse rapportent a 
I’orage concu commo un sacrifice dont Tes dieux sent les 
pr^tres, et dont I’eclair Vasish/ha cst le feu et le pretrc a 
la fois. 

Quant au soleil, il est non-sculement compare a un feu 
brillant allume et « honore d’offrandes «, VIII, 25, 19, mais 
expressement appele, comme Agni I’etait plus baut, le pu~ 
rohita des dieux, VIII, 90,12. D’apres cela il semblerait deja 
legitime de rapporter aux dieux, ou tout au moins a des 
sacrificateurs celestes, ce passage ; « Ils ont honore la face de 
r Agni sublime, la fac(! brillante et sacree du soleil dans le 
ciel » , X, 7, 3, lors meme que nous ne devrions pas rctrouver 
plus loin, en etudiant les diviniles particulieres qui y sont 
mentionnees, ce passage decisif : « Mitra et Vanina, o puis- 
sant Agni, tous l(^s Maruts, font ehante un hymne, lorsque, 
plein d’eclat, 6 filsde la force, tu t’eselove, soleil, au-dessus 
des races des homines », III, 14, 4. Agni est appele « lo 
sacrifleatour aime » dans deux passages ou ii parait encore 
identifie an soleil, dans run, comme s’eveillant du sein des 
auroi’es, VII, 9, 1 , dans I'autre commo bi illant du liaut du ciel 
a la suite des aurores. III, 0,7 : ce dernier ajoute que les 
dieux Font loue. Nous avons vu quo les dieux, en honorant 
Agni dans dos sacrifices, I’ontpris pour messagor, V, 21,3 ; 
or, la qualification dc sacivificateur « clienu », e’est-a-diro 
antique, parait designer le soleil au vers 1, 104, 1 ou sont 
decrites les trois formes du feu, de meme que cello dc mes- 
sager chenu au vers III, 55, 9, d’apres Icquel ce messaged' 
s’avance plein d’eclat et contemple les hommes. 

DansThymne X, 88 qui, comme nousaAmns eu dejal’ooiia- 
sion de le dire en en citant plusieurs vers, est consacre presque 
tout entier au sacrifice des dieux dans le feu celeste, ce feu, 
plusieurs fois design© par le nom de Vaievanara, parait 
representer priiicipalement le soleil. Sans insister sur diffe- 
rents traits qui pourraientconvonir a reclair aussi bien qu’au 
soleil ; « Le monde etait cache, devore par robscurite, la 
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lumiere est apparue a la naissancc d’ Agni » (vers 2) ; « Agni 
a couvert de sou eclat le ciel, la terre, les deux mondes et 
ratmosphere » (vers 3) ; « .... Tu t’es tenu, o Agni, au 
sommet du inonde » (vers 5) ; sans decider si le soleil doit 
^tre distingue d’Agni ou coiifondu avec lui au vers 6 ; « Agni 
est pendant la nuit latete de la terre, ensuite nait le soleil 
(ou il nait comme soleil) se levant le matin », nous nous con- 
ten tons de citer les vers 13 et 14 qui sont decisifs ; 
« 13. Les sages qui ont droit au sacrifice, les dieux out 
engendre Agni Vaicvanara Timmortel, I’astre antique qui ne 
s’eteint pas et qui marclie, puissant et haut, surveillant du 
Yakslia. — 14. Nous adressons nos prieres au sage Agni, a 
Vaicv'anara qui brille tous les jours. » Ils nouspermettent de 
traduire en le rapportant a Agni le vers 11 ; « Quand les 
dieux qui ont droit au sacrifice Tont place dans le ciel comme 
soleil, fils d’Aditi », et ne laissent aucun doute sur le sens 
du vers 12 : « Les dieux ont fait d'Agni Vaicvanara Feten- 
dard des jours pour tous les ^tres... » 

D’apres le vers X, 52, 3, TAgrii, le sacrificateur « oint » 
paries dieux, nait « de jour en jour », et « de mois en mois. » 
Ce passage parait fairc allusion a la fois au soleil et a la 
lune. Enfln Feclair peut etre represente, aussi bien que le 
soleil sous la figure de I’oiseau decrit dans rhjrnneX, 177, et 
qui, d’apres le vers 1 , a ete « oint wpar la puissance de TAsura. 

La periodicite du sacrifice celebre par les dieux, impli- 
qiiee par celle des plienomenos qu’il represente, est expres- 
sement indiquec dans ravant-derniere citation. Comme 
preuve que ce sacrifice, bien que rejcte plus ordinairornent 
dans le passe et confondu, comme nous I’avons vu, avec Tin- 
stitution meme du sacrifice, est quelquefois aussi rapporte au 
temps present, on pent citer encore riiyrane X, 101 ou les 
sacrificateurs qui sont invites, au vers 1 a allumer le feu, et 
a^u vers 2 a fairc des prieres, sont d’apres lo vers 9 des 
dieux, et somblent invoques en cette qualite dans lo vers 
1 lui-meme. Reinarquons en outre qu’au vers V, 51, 3, les 
di6ux invoques avec Agni recoivent la qualification de « prt^ 
tres qui se mettent en marche le matin », et enfin que d’apres 
le vers III, 4, 2, les dieux lionorent par le sacrifice « trois 
fois le jour » une forme d’Agni designee sous le nom do 
Tanfiuapat 3 

1. Voir plus loin. Agni est (railleurs comptti avec Varu?nx et Mitra panni 
les ilieux (|ui honorent TauunaptU, e’est-a-Uiro Agni lui-nj^iue. 
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Pour rendre compte de I’assimilation dcs phenoraeaes 
celestes actuels a un sacrifice, I’idee de I’institution du 
sacrifice par les dieux ne suffit plus. On pourrait supposer, il 
est vrai, quelo fait d’un sacrifice celeste etant admis pour 
expliquer I’origine du sacrifice, et I’identification de ce sacri- 
fice avec un orage ou un lever de soleil dtant d’ailleurs 
naturellement suggereo par les deux formes principales sous, 
lesquelles se manifeste I’Agni celeste, I’eclair et le soleil, '^ 
I’interpretation une fois regue pour ces phenomenes lors de 
leur premiere apparition, aurait ete appliquee a leur repro- 
duction periodique par une extension analogique. Mais le 
mythe du sacrifice des dieux est encore susceptible d’uno 
liouvelle explication, qui convient au sacrifice actuel aussi 
bien qu’au sacrifice ancien, et qui, sans rien oter de leur 
valeur aux precedentes, puisqu’un meme mythe pouttres-bien 
avoir plusieurs origines, les complete et en quelque sorte les 
couronne. Cette explication d’ailleurs repose, sur une concep- 
tion qui doit faire I'objet du paragraphe suivant, celle de 
refiicacite toute-puissanto du sacrifice, qui a fait rapporter a 
cet acte, comrae a son principe, rordre entier de I’univers.j 
Avant d’en entreprendre I’etude, nous completerons les 
citations relatives au sacrifice des dieux en relevant les 
textes qui etablissent, soit forrnellement, soit par voie d’al- 
lusion plus ou moins directe, un parallcle entre ce sacrifice 
et celui des homines. 

Remarquons d’abord a ce propos, ce qui du rcsto est fort 
naturel, que I’opposition des dieux et des hommes, 11,27, 10; 
IV, 54, 2; VII, 52, I ; cf. Ill, 59, 9, ou de la race divine et 
de la race terrestre, VII, 46, 2, est frequente dans le /tig- 
Veda comme celle du ciel et de la terre, que par suite les 
textes ou il est question des deux races, I, 131, 3; 141, 11 ; 
179, 6; cf. I, 122, 14; 124, 0; 190, 7; VIII, 90, 10, peuvent 
litre aisement soupconnes d’allusion a la nicrne opposition 
lors meme que la mention des deux races ne seraitpas, comme 
au vers II, 24, 10, imraediatement expliquee dans le vers siji- 
vant par cellos de « la demeure inferieure » d’une part, et des 

1. Remarquons pourtant que rojiposilion dos tHreis mobile.s et ties etres 
immobiles, IVs 1>, celle des bip^R les (hommes) et des quadrupedes, X, 

M, cellos dos protres et de ceux qui les emploient, II, 2, 12, celle enlin des 
parties adver.sos dans un combat, 11,27,15, poiirraient peut-otre aussi iViurnir 
i oxplication de certains textes oil la mention d’lin dualisme estfaite, comme 
dans plusieurs des derniers vers cites, en termes peu precis. 
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« dioux » de I’aiitre. Agni, tout particulitM^eineut, est mis ea 
rapport tantot avec los dieux et los hoxiirnes I, 70, 1-2 et (5; 
111,0; III, 1, 17; 3, 0; 10, 4;IV, 1, 20; V, 25, 4; VI, 15, 
13; VIII, 39, 6; cf. III, 24, 4; VIII, 39, 10; X, 09, 9, tantot, 
CO qu’il faut evidomment entendre de m£*mo, avec les deux 
races, I, 31, 7; ISO, 7; II, 2, 4: IV, 4, 14. Sans Joute, la 
mention des deux races avec Icsquclles Agni est on relation 
n’implique pas necessairernent Tidee do deux sacriflees, I’un 
celeste et rautre terrestre, pnisqu’uii srml de ces sacrifices, 
et on particiilier celiii des homines, fait do lui un interrne- 
diaire entre les doiix races, II, 0, 7 ; IV, 2, 2, entre les hom- 
mes et les dieux, ihid. 3, entre les races divines et humaines, 
VII, 4, 1. On pourrait cxpliquer ainsi par les rapports que 
Ic sacrifice etablit necessairernent entre le ciol et la terre, le 
t<‘rmo «d'ov(lornial(Hir )> (arati) « des deux inondes » applique a 
Agni, I, 59, 2; II, 2. 3 ; VI, 49, 2 ; VII, 5, I ; X, 3, 7, quoique 
le vers IV, 2, 1, d’apres lequel Agni a etc « etabli » comme 
ordonnateur, a la fois clwz l(\s mortels at chez los dieux, 
siiggfn’e rideo do <leux (cuvres distinctes. Mais le terine de 
« sacrilicMniir des deux mondos .», IV, 3, 1 : VI, 10, 46, est 
plus significatif, surtoiit si Ton en rappr(>che le vers III, 17,2 
deja cit(> : « ('oinino tu as, o Agni, <‘xer(a‘ la eliarge de sacri- 
iicateur de la teri'e, cornme tu as, d Jatavedas, exorce cello 
de s;icrifi(iat(nir dii ciel, toi qui en es capable... a Le double 
titre d(> niessager des dieux et niessager des mortels, X, 4, 2, 
qiron pourrait etre tonti^ d’iiitei'pretor siinploinent ea ce sens 
qu’Agrii, qui porteaux dieux roflrande, rapporto aiix horamos 
la richesse, VIL 9, 1 ; cf. I, 20, 8, proud une tout autre 
importance au vrrs VI, 15. 8; cf. 9, (rajires lequel les dioux et 
los mortels, qui r)n(. pris Agni j)our inessager et pour porteur 
d’offrandes, se so,nt assis, les iins et les autres, aupres do lui, 
on lui roudant iiomnuige. Lbillusion au double sacrifice, 
/ielesto et torrostro, n’ost jias moins clairo dans plusieurs 
autres textes. 

.Passons rapidcmentsiir ctmx qui portent simploment qu’Agni 
a eie allunie par les mortels et par les dieux, V, 3, 8, que les 
deux races favorisont sa naissaiice (ou le font naitre), I, 141 , 4, 
qu’ii a ete etabli comme purohita de M<anu et qu’il est mis en 
inouvement par ies dieux, III, 3, 2. N’insistoiis pas non plus 
sur ceux dbipres lesquoLs les dieux et les homines ou les deux 
rocos out etabli Agni (*ornm(i |K>rteur d'offrandes, X, 46, 10, 
on out fait colui (jui accomplit la cchVunonie, X, 92, 2. En 
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effet, il n’est pas certain dans ces dcriiiers qu’it s’agisse de 
deux sacrifices diiferents, et aucun trait n’indiquo dans les 
premiers que Toperation des dieux soit consideree corame un 
sacrifice. Mais il ne saurait y avoir de doute sur la portde 
des passages suivants, X, 150, 4 : « Le dieu Agni a etd le 
purohita des dieux; les rishis humains ont allume Agni. » 

— X, 122, 7 : « Los homraes ont sacrifie on te prenant pour 
messager au lever de cette aurore ; les dieux pour t’honorer 
t’ont accru, 6 Agni, en t’arrosant de beurre dansle sacrifice. » 

— VI, 1,5: « Les peuplos t’accroissent sur la terre, Jes deux 
races t’accroissent pour la ricliesse. » — V, 21, 3 et 4: 
« Tous les dieux reunis t’ont pris pour messager; ils t’invo- 
quent, toi qui es dien toi-rneme, o sage, en t’honorant dans 
les sacrifices. — 4. Que le mortol invoquo votre dieu Agni 
dans le sacrifice qn’il offre aux dieux!... a — VII, 5, 1 et 2: 
... Vaiqvanara qui, dansle sein de tous les immortels, a ete 
accru par les vigilants. — 2. Agni a ete etabli et est invoque 
dans le ciel et sur la terre » Il est permis aussi de voir une 
allusion au double sacrifice, celeste et terrestre, dans !o vers 
I, 00, 2 d’apres lequel b's deux races suivent renseignement 
d’Agni, cf. V, 43, 15. Le vers VII, 07, 1 oppose, formelle- 
ment « le sacrifice du ciel >> a a la demeuro do la terre. » Less 
ofirandcs de deux sortes que goutent, d’.apres le vers VII, 2, 2, 
les dieux assimiles dans ee passage rneme a des sacrificateurs 
par repitheto (Uivjamdhuh, « pi('ux, » sont sans doute les 
offrandes des bomrnes, et cellos du sacrifice qu’ils celebrent 
eux-mernes a Icur profit. .le crois comprendre egalement au 
vers VII, 39, 5, qu’Agni est prie de porter a difterents dieux 
les chants du ciel et de la terre. 

L’opposition des deux races qui sacrifient est en effet qnel- 
quefois rcmplacee par cadlc du ciel et de la terre remplis- 
sant les nnjines fonctions. Le ciel et la terre sont appeles ies 
conducteurs du sacrifice, IV, 50, 2; cf. 0 et 7, et ils I’offrqnt 
aux dieux, VI, 70, 5, ot recoivent ensemble lo nom de puro- 
hita qu’on peut prendre, moitie au sens etymologiquc, moitie 
au sens technique, dans cette forrnule : « Ils ont ete ra?s en 
avant (e’est-a-dire choisis pour pretres), quand il s’est agi 
do choisir le sacrificatcur », VI, 70, 4; cf. VII, 53, 1. Or, 


1. On pourrait cnteinire aussi « Agrii invot^ue dans io ciel a etalili 3ur 
la leiTo, i» Cc passa^^e devrait alors otre ajoute a ceux qui prouveiit (jue 
la communication du feu aux horaraes par les dieux a ete as.similee a uu 
acrilice. 



si rofficedu ciel et do la terrc comine conducteur^ du sacri- 
fice parait se reduire au vers II, 41, 20, a transmettre aux 
dieiix io sacrifice de riiorarne, Torigine premiere de la for- 
inule parait jdutot devoir etre chercliee dans la conception 
des deux sacrifices, celeste etterrestre. A I'appui de cette 
Interpretation, je citerai les vers III, 6, 2et3, d’apres ies- 
quelsAgni, dont les chevaiix s’elancent a la fois du ciel et 
de la terre, a ete tUabli sacrificateur « par le ciel, par la 
terre » et par ceux qui out droit au sacrifice (les dieux), 
et surtout le vers VI, 12,2, dont le premier hemistiche nous 
moritre « le ciel sacrifiant dans Agui, tandis que le second 
mentionno « les offrandes de rhomme ». 

I/opposition da sacrifice des hoinmes et de celui des dieux 
correspond a celle du feu terrestre et du feu ccUeste. Mais 
on compte aussi trois formes d’Agni. Nous pouvons done 
nous attendre a rencontrer la mention de trois sacrifices 
correspondant a ces trois formes. Et eri ofret je ne doute pas 
quo les trois assomblees frequentees par Agni, dont il est 
question au vers VllI, 30, 0 ; cf. 8, ne soiont cellos des 
sacrifleateurs des trois mondes , comme les deux assomblees 
dont parle le vers 1 du memo hymno sont ^Hidemment celles 
des bommes <^t des dieux. J’interpreto de memo le triple 
barhis (gazori du sacrifice) du vei‘s VIII, 01, 14. Le sens do 
la formulo (rapres laquclle Agni entoiire triplermnit le sacri- 
fice, IV, 15, 2; cf, IV, 6, 4 et X, 122, (>, est plus douteux. 
II no faut pas oublier eu effet qu’Agni a trois places dans le 
soul sacrifice terrestre, et que ce sacrifice comprend trois 
ceremonies dans iin seul jour. Nous avons vu que ce dernier 
trait n’tVtait pas (Granger a la conception du sacrifice 
celeste (cf. encore 111, 50, 5-8). 

Nous voyrrons que les « cinq races » sont celles dos quatre 
^ ’qioints cardinaux et du ciel. Les textes portant que les cinq 
races lioiiorent, VI, 11, 4, ou out lionore., X, 45, 0, Agni, 
peuvent done (M;re consideres comme faisant allusion au 
sacrifice des dieux en memo temps qu'a ceux des hommes. Un 
passage particulierement interessant a cct egard est le vers 
I, 31, 5, d’apros lequel Agni tHait au commencernont ckciyUy 
e’est-a-dire sans doute lionore par une seule race, celle des 
dieux. 
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§ V. — ACTION DU SVCftlFICr: TKUUESTHE SCH LES PHKNO.MKNI-S CELESTES 


Les paragraphes precedents nous ont rnontre dans Ic sacri- 
fice celebrd par les homines une imitation des plienomenes 
ccdestos. II resulte du dernier que Timitation ne porte pas 
seulement sur Tusage d’un element venant du ciel et y 
retournant, le feu, auquel nous verrons s’adjoindro, dans les 
sections suivantes, celui d’autres elmnents egalement com- 
muns a la terre et an ciel, et concus dans le meine rapport 
entro eux et avec le feu, soit dans le sacrifice, soit dans les 
plienomenes du lever du jour et de Forage. L’assimilation 
de cos plnuiomenes a un sacrifice celebre par les dieiix extend 
Fidee d’imitation, dans Facte accompli paries hommes, non 
plus seulement aux details materiel.s do cot acte, rnais a son 
caractero general. II est vrai qiFau point de viu^ do la i'orma^, 
tioii des idees en question, e’est le sacrifice celeste qui pout 
])asser pour une imitation du terrestro, en ce sens qiFun teU 
mytho parait etre le produit de speculations sur Forigino des 
rites observes par les liornmes, et aussi, comine nous Favons 
annonce, sur la toute-puissance du sacrifice, sujet que nous 
aliens aborderdanslopresontparagrapho.il iFen garde pns 
moins son interet comino developpernent d’un germe evidem- 
mont fort ancion, (*oinmo forme dernicu'o de Fidihi quo nous 
nous sommesjusqu'a present attache surtout a etablir, cello 
d’une similitude entiere entre le sacrifice et les phenomenes 
celestes. 

Mais le caractere esseritiol du sacrifice uno fois reconnu, 
il nous reste a en determiner le but. Pour restor fidtdo a mon 
plan, je devrai non-seulement renvoycr aux sections sm- 
vantes de cette premiere partie les textes qui concernent les 
elements du sacrifice autre quo le feu, mais riFserver en 
general, pour les trois derrii<mes parties, ceux qui intercss'ent 
les dieux au sacrifice comme destinatairos. Je ne les ai (ui 
effet introduits dans le paragraphe precedent qiFeri qualite 
do sacrificateurs, toute cette premiere partie Mnnt consacreo 
au sacrifice coiisidere en lui-meme et independamment de ceux 
auxquels il pent etro oflfert. Cot ordre, auquel j*ai cru devr)ir 
rn'arreter dans Finteret de la clarte de Fexposition, ne mo 



parait d’ailleurs pas necessairement contraire a Tordre chro- 
nologique des differentes conceptions du sacrifice, Je ne pre- 
tends pourtant pas non plus qiie la notion d’unc influence 
oxercec sur los phenomenes celestes par rintermediaire du 
dieu auquel s’adresse le sacrifice, soit posterieure a celle 
(rune action immediate et en quelque sorte magique de la 
ceremonie elle-meme. Mais il no me semble pas impossible 
que Tune ot I’autre se soient d(3Volopp(*es parallelement. La 
SGCondeen tout cas est susceptible d’une explication dirocto, 
et c’est elle qui se rattaclie le plus naturellement «a I’idee 
d’une imitation des phenomenes celestes dans le sacrifice. 
t^L'imitation est en efiet, dans toutes les croyances primi- 
tives, contnie comme un moyen d'action sur I’originaJJ, Par 
exemple, Foperation coiinue au moyen age sous le nom d’en- 
voutement etait foudee sur ce principe ancien, dont on me 
signalait recemmeiit une application curicmse dans rusage, 
encore existant a Ceylan, de placer un fruit (m carton a cote 
de laplanlo qu’on souliaite de voir produiro un fruit d’egale 
grosseur. On trouvera, dans le livre dtqa souvent cite do 
M. Kuhn, la description d’une foiile de pratiques reposant 
kSui* le immie principe, et d’autant plus interessantes pour 
nous qu'(dles se rattachent a ces mytJws de la doscentc du 
feu, etroiteinent lies eux-memes an sujcjt qui nous occupe. 
J(^ ne fais rraillours qu'indiquer ces rapprocliements, entcn- 
daut mo rcufermcr, comme toujours, dans le doniaine dii 
/fig- Veda,. 

Je mo propose dc^ juontrer ici, d’une lagon geiuh^ale, que 
le sacrifice oxerce uik; influence dirccte sur les phenomenes 
celestes, et specialenient que le fini de Tautel agit sur les 
feux dll ciel, et, par suite, sur les phenomenes oil c(mx-ci 
jonent le principal role. Pour mieux faire apprecier la por- 
teo des textes (|ui (‘tablissent ce point particulier, je les citc- 
rai ini dcriiii'v lieu, et los ferai preceder de ceux qui attri- 
bucnt aiix pretres uno puissance dont le principe ne pout etre 
qu§ la croyaMce a raction infiiillible de la ceiahnonio mate- 
rielle du sacrifice, et du fim qui en est lo premier element. 
Avant mihue d/aborder ces derniers, j’ajouterai qiielques 
considerations pndiminaires a celles qui, dans les para- 
gxxiphes pr<'c(3dents, ont du prepanu’ deja h* lectour aentrer 
dans I’ordre d’idees qui fait le sujet de celui-ci. 

Signalons d’abord comme applications du principe essentiel 
de I’assimilation du « torrestre » au celeste » a ajoutera 
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riclentif] cation deja constatee du feu terrestre aiix feux ce- 
lestes, et a celle des aiitres elements du sacrifice aux ele- 
ments celestes correspondants que nous etudierons dans les 
sections suivantes, quelques faits qui no rentroraient exaete- 
rnentdansaucunede nos subdivisions. Les formules celebrant 
les dons faits, commc nous le verroiis tout a riieure, aux 
pretres par ceux qui les einploient, sent souvent concuos 
on des tenues qui rappellent les dons celestes, et il est 
meme dit au vers Vll, 90, 6 quo les bienfaiteurs des pretres 
lour out donne a la liiinidre » .svar, sans doute par assimila- 
tion de ces bienfaiteurs aux dieux. Le mariago terrestre est 
dans rhymno X, 85, particuliorement aux vers 30 et 38, 
assimile au |mariage cdloste de Sfirya ct do Somt^yJe reserve 
pour la deuxiemo partie les textos qui nous montreront dans 
les combats du ciel, les prototypes des combats do la torro. 
Mais jc citerai encore, les vers I V, 57, 5-8 d'apres losquels 
charru(3, le sillon, tout ce qui concerno le labourago, sornble 
avoir son modele dans lo cieL j 

Remarqiions aussi qu’enTf^ors des cei*emonies regiilioros 
du culto, le /fig-Voda fait plus d'une fois allusion a des pra- 
tiques qui scut do veritables incantations. On pent citer dans 
cet ordre dndcics rhyimie X, 07 presquo entier, dans lequcl 
un intHlecin combine la vertu dos simples avec la puissance 
des formules, I’hymno X, 1 15, incantation dirigee par uno 
femme contr<3 uno autr(3 epouso do son mari, les impositions 
do mains on viie d'lino giierison dont il ost question au vers 
X, 137, 7, les formules contro un adva'rsaire, X, lOf), contro 
Foisoau de mauvais augure, X, 135, contrr: la iievng X, 103 
ct 161, contro les maladies dela matrice, X, 162, 1 et 2, contra* 
I’insomnie, VII, 55, 5-8, centre les insoctos niiisiblos, ], 191, 
1-7 et contre lo poison, ibuL 10-16, contro la laidour, X, 155, 
ctmome contre le peche, X, 164. Nous reviendrons du resto, 
on traitant de la parole sacree, sur la puissance dos male- 
dictions constatee dans los vers X, 87, 13 et 15, et sur la 
priero que rauteur do Hiymne X, 168 (3-5), adrosse a Vacas 
pati, le « inaitre de la parole, » pour obtenir (juo ses incan- 
tations romportent sur cellos do ses eiineinis. 

I II ost vrai quo les pratiques et los Ibrmulos do co genre; 
tienuent une place beaucoup plus grande dans rAtbarva-j 
Veda que dans le /?ig-Veda, recueil (riiymnes presquo exclu- 
sivemeut consacres au culte regulier j Mais ce culte lui-meme’ 
est assimilable dans une certaine mesure aux incantations, 



— 124 — 


aux pratiques magiques, C’est ce que, sans nous attarder 
davantage aux preliminaires et aux analogies, nous allons 
essayer de prouver directement. 

? Le formalisme tient evidomment, des la periode du /?ig- 
Vecla, line grande place dans lo culte.|Lcs hymnes /Ipri et 
^pra, assemblages do formules toujours reproduites dans le 
meme ordre, et dont chacune cst caracterisee, non pas meme 
toujours par le nom d’une divinite speciale, iiiais par la pre- 
sence d’une exclamation sacrec comme (vers 11 oil 12), 
par remploi de la racine idh « allumer )), preced€W:i du prefixe 
satn, soit dans tine forme participiale, soit dansle substantif 
saniidh a buclie » (vers 1), enfin par Temploi de la racine /d 
dans le sens « d’honorer, » ou du substantif ni « libation, of- 
frande»iqui ne presente avec cette racine qu’un simple rapport 
.de son, — ces hymnes, dis-je, ont ete sou vent cites commoles 
monuments d’une liturgie deja tres-compliquee. II cst vrai 
que pour cette raison memo on les a consideres comme rela- 
tivernent modernes. On troiivora naturel aussi de rapportor 
aux derniers temps de la periode vchlique rallusion aux 
quatre principaux pretres du sacrifice que parait renferrner 
le vers X, 71, 11, (4, sinon la repartition d'offrandes spe- 
ciales entroies differonts dieux ou groupes de dieux, III, 52, 7 ; 
cf. VI, 57, 2, ail iiioins Tattribution a chacun d’eux d’lin 
maitro particulier, X, 130, let 5. Quoi qu’il eii soit,i il est cer- 
tain que le rituel a dd aller se cornpliquant toujodrX davan- 
tage, et que nous ne pouvons juger de celui qui etait en 
usage dans la periode du //ig-Veda par celui dont les siitras 
nous out conserve les innoinbrables details. Mais la forme du 
sacrifice pouvait etre plus simple sans quo pour cela on 
attachat a cette foniKi une importance rnoindre. En ce sens, 
CO que j’appelle lo formalisme pout etre, et est en effet selon 
moi, aussi ancien que le sacrifice lui-miune. Dans lo/^ig-Veda 
dii^moins, et dans les parties memes de ce reciieil que nous 
iravons pas do raisons particulieros de considerer comme 
moins anciennes, nous voyons les rishis preoccupes d’une 
exactitude rigoureuso dans Tobservation des rites. C’cst 
aiusi que, memo en negligeaut les textes appartenaiit au 
X"" ma^i^/ala, comme celui oii le poete prie les dieux de ne 
pas permettre qu’il s’ecarte du chomin du sacrifice, X, 57, 1, 
nous constatous au vers I, 140, IT la croyanco a la superio- 
rite de la priere « bien faite » sur la priere a inal faite| » et 
au vers 11, 33, 4 Tidee que la divinite pent etre irnTeo des 
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hommages qui lui soiit adresses, par exemple, d’un « elogc 
mal fait », ou d’invocations portant a la fois de dilfereiits 
cotes, sahiiti. 

Le dernier point cst surtout digne de remarque. Dans ces 
observations destineos seulemcnt a mettre dans leurvraijour 
les passages qui serorit cites plus loin pour etablir Taction im- 
mediate du sacrifice et do son principal element, le feu, nous 
nepouvons toujours, en depit du plan que nous nous sonimes 
trace, ecarter les textes qui font interveuir les dieux dans 
le sacrifice comme parties prenantcs, et nous y admettons 
ceux qui, de facon ou d’autre, relevent Tirnportance du fait 
materiel d^e la ceremonie, sans rentrer exactement dans 
aucuri des dififerents ordres d’idees qui feront le sujet de la 
deuxieme partie. Or, quoi de plus confbrme a Tidee d’une 
puissance, eii quelque sorte magi^ue, du sacrifice, et de plus 
eloigne de cello d’un liommagof dont le principal merite 
devrait etre la bonne volonte du sacrifiaiit,‘[que cette preoccu- 
pation manifestee par le suppliant au sujet des invocations 
adressees a tel ou tel dieu en meme temps que la sienne?i 
Les rites particuliers dont elle a determine Tinstitution7 
et qui sont decrits dans les siitras, peuvent d’ailleurs etro 
relativoment recents, mais elle est ello-meme tres-ancienno 
comme Ic prouve la trace qu’en presente le /fig- Veda dans 
le passage deja cite. 

f L’importancc attachee a la forme rnatoriello du sacrifice 
avait fait des connaissanccs necessaires au sacrificatemr uno 
science veritable, bien avant que cette science comprit 1(!S 
raffinements philosopliiqucs ou tlieoiogiq ues j auxquols sem- 
blent faire allusion les vers I, KM, oU; VI, 50, I et beau- 
coup d’autres. Cette science avait sa base cxperimentale. 
Quandles cliantros vediques seposeut, comme il arrive sou- 
vent, une question de ce genre: « De qui les dieux (darisce 
passage, les Maruts) ont-ils goute les prieres? » I, 165, 2, 
e’est avec Tintention de reproduire les prieres qui out ele 
efficaces; « Par quelle grande prim'e les retiendrons-nous ?» 
ibiiL, et Tintervention des dieux n’enleve pas a une paroille 
conception do la prierc le caractere qui la rapprocJie d’une 
incantation veritable. Des traditions pareilies a celle que les 
vers 4 et 7 do Thymne VII, 83 resument en ces terines : 

<c Lc sacrifice que les Tritsus ont accompli comme purohitas 
a ete officaco » ; « L’hymne des pretres, convives du sacri- 
fice, a ete efficace », resolvaient d’ailleurs le plus souventla 
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question en faA'eur des ' formules de telle ou telle famille 
sacerdotale, et dans I’iiiteret du pretre qui en etait merabre. 
I Les fonctions de sacrifleateur en effet, et e’est la un point 
capital dans le sujet qui nous occupe, dtaient deja reinplies 
par des pr^tres a I’intention do ceux qui faisaient les frais des 
sacrifices et devaient en benefleier^ Si I’institution des 
castes ne se rencontre, en dehors de rhjmiie X, 90 sur Ic 
sacrifice du Purusha, qu’a I’etat de germe dans le /tig-Veda’, 
I’usage de confier I’ceuvre difficile de la celebration du 
sacrifice selon les rites a ceux qui en ont une coimaissance 
speciale, de charger une personue competente de porter la 
parole an noin des interesses, V, 65, 1, est deja parfaitemeut 
etabli. Le terme de yajmimna « sacriflant », designant dans 
les rituels cclui qui fait faire le sacrifice a son intention, a 
deja ce sens technique dans un grand noinbre depassages du 
/hg-VedaJl, 21, 11; 11, 18, 3;lll, 3, 3; 53, 3 ; V, 45, 5; 
VI, 54, 0 ; VII, 16, 6 ; VIII, 86. 2 ; X, 40, 14 ; 122, 8 ; Val. 
10, 1, etc. Le memo persemnage est plus souveiit encore 
design 0 par les noms de inq^^iavan ou de suri, ct les pas- 
sages ou run de ces noms est oppose au terme de jarilar 
(c chariti'c )> ou a toute autre designation des pr^Hres, par 
exemple par un pronom personnel, sent iiinombrables. 

Le pretre dont le sacriflant emprunte le secours devient 
pour lui le dispeiisateur do tons les bieris, k tol point qu’au 
vers L 1^4, L par une comparaison ou, selori nos id('>os, les 
deux tenues paraissent avoir echange leurs places natu- 
relies, il est dit de raui’oro qu'oHe a fait apparaitre des trd- 
sorscommeNodhas Aiissile pretre est-il cotisidere luLrnerne 
cominc lo plus p]‘eciouxdes dons. On deinando a Agni, en memo 
temps quo la ricliesso, le rishi qui conquiert mille biens % X, 
80, 4;cfl. Au vers X, 47, o, rime des epitlietes do Ja 
richesse deniandee a Indra est crula’-vishi, « comprenant des 
risliis illustrcs *. » Les uhotos » que I’auteur du vers V, 50, 3 
implore des dieiix, no peuvent etre egalement quo des risliis, 
des prfitres capables de celebrer exactement lo sacrilice. 


1. Voir sur cette question les Sfmso'its Texts do M. Muir, vol. I. 

^ 1 , Nom dXm aiicicn 7’ishi. 

3. (’!. 1, IS'.q 8 : Puissions-nous conqiuhdr niiUe bions iivec les 7’isljjs 1 Of* 
enotuv* I, y?, q. 

4. I/cpit.hdte vip7'a-vha aux vers 4 et .*> du meme hymne me parait avoir 
le memo sens. Appliquee a Soma, IX, 4, 4:i, ou a Agui, X, 188, S, je la Iradui- 
rai h <][ui domic des protres » ou « qni a poui* fils Jes jircLres. » 
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Si le pretre est un preseat du ciel pour le sacrifiaut, le 
sacrifiant en est un pour lo pr4tre, qui le desire, IX, 112, 1, 
et qui le demande aux dieux, II, 27, 17 ; V, 6, 2 ; IX, 8, 7 ; 
car les services qu’il lui rend ne sent pas gratuits. Lespane- 
gyriques connus sous le nom de ddnastuli^ qui se rencon- 
treat souvent a la fin des hymnes, et qui remplissent parfois 
un hymne entier (par exemple I, I2()), nous out garde le 
souvenir des liberalites, souvent sans doute exagerees dans 
les tonnes, qui etaient le prix du sacrifice. Les chantres du 
/iig-Veda ne se bornent pas d’ailleurs a celebrer ces libera- 
lites : ils les provoquent. Tel parait etre Tobjet principal de 
riiymne X, 117, sur le devoir deraumone, et de rhymne VI, 
53, ou le dieu Piishan est prie de feiulre le cenur des avares 
et de les disposer a la generosite. 

Nous nepouvons relever tous les passages qui se ratta- 
client a cet ordre d’idees. Coutentons-nous done d’ajoutcr 
aux citations precedentes uno courte etude sur le mot daks^ 
hind, qui a deja dans le /iig-Veda son sens technique, si 
familier plus tard aux auteurs des Brahmaaas et des Sutras, 
de (( salairo du sacrifice. 

II ne Ta pas sculornent dans un certain nombre d’omplois 
oil MM. Roth et Grassmaim admottent cetto interpretation, 
dans de.s* ddnasiuliy VI, 27, 8 ; VUI, 24, 29 ; X, ()2, 9 et 11 ; 
cf. 1, dans le compose dakshindval, designant lo sacrifiant, 
VUI, 8(), 2 ; X, 18, 10; 69, 8, enfin dans les hyinnos 1, 125 
et X, 107, sur lesqucls nous allons revenir. 11 Yu aussi, sidou 
moi, dans les passages asscz nombreux ou il designe le don, 
II, 11, 21; 18, 8; VI, 37, 4 ; VII, 27, 4 ; Vin,'^24, 21, ou 
les dons. III, 36, 5, faits parlndra a ceux qui lui oflVent des 
sacrifices. Scion MM. Roth et Grassmann, noire mot estalors 
un nom do la vache, symbole des liberalites des dieux. Mais 
cc qui me fait croirc que Temploi du m()t ]K)ur <lesi** 

gnor ces liberalites implique une comparaison do la recom- 
pense accordee par les dieux au sacrifiant etdu salaire (|ue 
celui-ci donne au prtHro, e’est que la comparaison est elFec- 
tivement exprimec au vers I, 169, I, ou il s’agit encorc^des 
dons dTiidra, ct an vers 1, 108, 7, ou il est question de ceux 
des Maruts. .le ne coritcsto pas qu’on realite, (4 si I’on 
remonto k rorigiue de la dakshind, c’ost le don du dieu qui a 
du servir de prototypes a celui du saerijiant. Padmets aussi 
quo le substantif a sous-enlendre avec lo mot dak.s/nnd, qui, 
etymologiquement, est un adjectif feminin, doit etre un mot 
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signifiant « vache )>. Mais il mo parait peu probable que daks- 
hind ait ete pris jamais comme un nom commun do la vache, 
on tant que feconde, proprement « bonne, utile ». Je ne con- 
nais pas en efifet d’exemplc A ediquc de romploi du mot daks- 
hiwa (c droit)) dans ce dernier sens. Sans doute le rite qui 
consiste a placer du cote droit dans le sacrifice la vache 
destinee au pretre pour son salaire (Haug, traduction de 
FAitareya — Brahmana, p. 420, note 18,) reclame lui-m^mc 
une explication, et c’est, a ce qu’il semble, dans Femploi de 
dakshind pour designer les dons des dieux, qu’il faut chercher 
Fetyniologie de cemot. Mais nous voyons precisement dans 
le vers III, 39, 6, ou Indra regoit comme auxvers VI, 29, 3 ; 
cf. IX, 98, 10, Fepithete daksh ixidvat que MM. Roth et Grass- 
mann traduisent, je ne sais pourquoi, «boD, utile », mais qui 
le represente evidemrnent comme faisant auxhommes ce don 
que, dans un bon nombrc de passages, nous avons vu appele 
sa dakshind (cf. Ill, 53, C, oiV il fait ce don on detelant ses 
chevaux), nous voyons, dis-je, dans ce passage oii le don 
d’Indra est d’ailleurs la liqueur precieuse cachee dans les eaux 
du ciel, qu’il le tient « dans sa main droite ». Je crois done 
que la dakshind des dieux est le don, primitivement la vache, 
qu’ils offrent de la main droite, ct que la dakshind des 
hommes est le salaire que, dans le sacrifice, on place du cote 
droit. 

Si MU vers VI, 64, 1 , noire mot est applique a Faurore, c’est 
que Faiirore est alors consideree eJle-merne comme le salaire 
du sacrifice. Il ne faudrait pas conclure de ce passage qu’il 
desigiio Faurore en taut quo vache’, et encore moins y chercher 
un argument pour defendro la correction proposeeparM.Grass- 
manii au dernier pada du vers I, 123, 5, dont le veritable 
sens est « Puissions-nous le vaincre (Fennemi) avec la 
dakshind comme char, » c’est- a-dire « Que le salaire du 
sacrifice, pareil a un char de bataille, nous rcude victorieux 
de Fennemi ! » Nous retrouverons d’ailleurs plus loin le << joug » 
di\ la dakshind, I, 164, 9, et a cote du « char » du sacrifice, 
le (qchar )) de la (voir ci-apres le vers 11 de Fliymne 

X, 107), sur leqiiel montent tons les dieux, I, 123, 1, e’est- 
a-dire qui les airiene au sacrifice. 

Comme on le voit des maintenant, Fidee de Fefficacite du 
sacrifice est transport€»e au salaire moyennant lequel ce 


i. Voir chapilre III. 



sacrifice est accompli. Ce salaire devieiit airisi Je principo do 
teas les bienis, on sorte qii'il a pa etre divinise ct cornpris dans 
dcs enumerations de dieux, I, IS, 55, avec le sacrifice lui- 
meme, X, 103, <S. Nous reservons pour los chapitros III et I V 
les passages oil la dakshind joae \in role analogue a celui des 
elements femelles du sacrifice en general, III, 62, 3, et est 
concue dans les memos rapports que ces elements, soit avec 
Agni, 111,58, 1 ; V, 1, 3; VIII, 39, 5, soit avec Soma, IX, 71, 1 . 
Ce qiie nous savons deja du double ernploi du mot daksliind 
pour designer les dons dcs dieux, et le salaire du sacrifice 
qui assure ces dons au sacrifiaut, nous suffira pour com- 
prendre les deux hyrnnes suivants sur Timportance des pre- 
sents afaire aux pretres. 

X, 107, 1 : « Leur grande bienfaisaiice s’est manifestee; 
tous les etres vivants ont etc delivres des tmiebres, la grande 
liimiere donnee par les pores est arriven.) ;lc largo chernin de 
la dakshmd ^ est apparu. 

2. « Ceux qui donnent la dakshiwd ont un sejour eleve dans 
le ciel ; ceux qui donnent des clievaux vorit dans le soleil ; 
cmx qui donuent do lor out en partage rimmortalite ; ceux 
qui donnent des vetements, 6 Soma, prob>ngent leur vie^\ 

3. c( L’abondanco divine, e’est la daLshiud'^ le ciilte. des 
dieux, Cette aboudance n’est pas pour les avares qui ne 
donnent pas. Anssi sont-ils nombrenx les liommes qui, 
par crainte du peclie, oflTont et donnent hi daksliind, 

4. « Les etres qui conternjdcjit les lioinmes survoil](‘i) t 
Vayu qui repand cent torrents , rijymne celeste et Tof- 
frand(‘ ^ Ceux qui dans I’assemblee oflVent et donnent, ceux- 
lii traient urio daksliind equivalente a sept menys 

5. a Celui qui donne la daksliind est iiivoque Ic premier. 
Celui qui donne la daksliind marclie eu avant conirne chef'^ 
du village^' Celui-lame parait vraimont le roi des liommes, qui 
le premier s’est plu a donner la dakshiruL 

1. Le chciJiui de hi dakshiun ])eut etre ici, comnie le ehemiii du vita 
(voir qiiaiTiemo partie, ch. Ill) an vers I, 130, 2, soit io ohcmiu quo sui^^onr, 
ies dons celestes, et parliciilioroment le don dc la luniiere, j-a[)port«^ i(d aux 
juires (voir le paia^"ra])ho precedent), soit celui quo suit le salaire du .sa<u’i- 
lice, ou plutdt le sacrifice lui-uieine, pour procurer oes dona aux hoinmes. 

2. Voir plus haul, p, 75, note 1 . 

3. La dnkshhw procure on aboudance les biens celestes. 

4. Voir plus baut, p. 102. 

5. C'est-^i-dire les sept Ibrrncs de la lemeile luythologique. Voir )e cliapi- 
Ire <.le VArithmdtique nii/tho/oqu/ue. 

IJrUGAUiNS, Hidiyion vedit/nt’, 
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0. (c C’cst cclui-la qu’on appcllelerishi, le pretro {brahman)^ 
le conducteur du sacrifice, lo chantre des sainaii, le reciia" 
tear des hjmnes, il coniiait les trois corps du brillaiit (Agui 
ou Soma), colui qui lo premier a recu la dakHhiiid. 

7. « La daksliind doiine un cheval, la dakshiud domic uue 
vaclie, la dakshind donne Tor brillant, la dakshiwd procure 
la nourriture qui est notre vie ; colui qui sait cela sc fait une 
cuirasse de ladaLs/and, 

8* « Les homrnes bienfaisants no meiirorit pas, ne peris 
sent pas ; les homines bienfaisanis ii’eprouvent pas de dom- 
mage, ne sent pa.s ebranles ; tout ce nionde et le ciel, tout 
riinivers leur est donnti par la dakshind. 

Los liornmes bionfaisaiits conquierent les premiers 
une derneure agreable; les homines bienfaisants conquierent 
line epouse aux riches vcHoments ; les homines bienfaisants 
conquick'ont une rasado de liqueur ; les hommes bienfaisants 
triomplient do ceuK qui vieonent sans avoir ete appeles-j 

10. « Pour rbomme bienfaisant est onie le cheval rapide; 
pour riiomme bienfaisant la jeumj fiile est paree; pour 
rhomrno bienfaisant cettemaison est ornee, comme un etang 
pkdn d(} lotus, brillaute comme la derneure des dieux. 

11. (c L’hoinmo bionlaisant est porte ])ar de bonschevaux ; 

le char do la bien. O dioiix ! aidez riiomme 

bicnifaisant dans les combats. I/)iomme biojifaisant y est 
vairiquenr de ses ennemis. » 

1. 125, 1. « Ldiote qui arrive lo matin (le pretro) donne le 
matin la ricle^ssoo L<j sage lo recoit et lo garde pour lui. 
C’est par lui, qii’accroissant sa racoot })rolongeant sapropi‘e 
vie, il jouit d’uno ricliesso abondante et (rune nombreuse 
posterit(5. 

2. a II aura on abondanco dos vaches, do Tor, dos chevaux, 
il I'ecoit dMndra uno longue jeunesse, ceiui qui, o hote qui 
aiu’i ves le inatirj, pnuid U!i honirnc tel quo toi avec les pre- 
sents, comme on prend un animal dans un filet. 

3. cc Je sills' parti anjourdUmi de bonne heure clierciiant uu 
boKimo pieux, le fils de ma reclierche (quo ma reeberche me 
fait trouvor), avec un cliar pleiii do ricliesses. Pais boire au 
maitre des hommes le sue de la plan to cuivrante, fortifio-le 
avec des hymnes de louange. 

4. « Les rivieres, ces vaches ([u i apportent la joio, coulciit 


)- (.''cat, ix C(‘ Semitic*, le j.iivlro parle 
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pour celui quia sacrifie et qai veut sacrifier encore; vers 
celui qui clonne, qui est bienfaisant, les goiittes de beurro 
precieuses coulent de toutes parts. 

5. « II s’41dve au soinmet du cicl ; celui qui donne va chbz 
los dieux ;££pur lui les eaux, les rivik-es roulent des dots de 
beurrCkilpour lui cette* dakshina est toujours ieconde. 

6. rtCessplendeurs appartiennent a ceux qui donnent la 
dakshiad ; a ceux qui donnent la dakahlnd appartiennent les 
soleils dans le ciel ; ceux qui donnent la dakshhui ont en par- 
tagel’inimortalite ; ceux qui donnent la dakshim prolongent 
leur vie. 

7. « Que ceux qui donnent 4cliappent aux dangers, aumal! 
Quc les bienfaiteurs fideles a la loi no vieillisscnt pas ! Qu’un 
autre serve ales protegcr! Que les chagrins aillent a celui 
qui no donne pas ! » 

Aux passages qui promettent une raagnifiquc recompense 
a ceux qui donnent une riche dakshina, on enpourraitajou- 
tor d’autres oil le salaire du sacrifice n’est pas designe par 
son nom technique; « Celui qui accueillo les hjmnes avee un 
present », dit rauteur du vers I, 51, 7, « jiour celiii-la, 
un torrent se gontle au-dessous du ciel » ; « Celui-la, » dit 
a Agni un autre poete, IV, 4, G, « cclui-lii eonnait ta bien- 
voillance, 6 le plus jeune des dieux, qui a prete assistance 
(litteralemcnt, qui a fraye la voie) a un pretre tel quciuoi. » 

Les textes concernant les rapports des pretres avec ceux 
dont ils aceomjdissent ie sacrifice, teinoignent diqa do I’eX" 
ireine importance attacbee an fait inatei'iel do la ceremonie. 
Ils nous ont prepares a cornprendre ceux qui attribuent aux 
pretres, ou plus gdneraletnont a ceux qui accomplisseiit lo 
sacrifice, une action directe cteii quclquo sortc raagique siir 
les phenomenes celestiis. 

Une telle puissance est, il est vrai, celebreo principalemnnt 
chez les sacrificateurs du passe, et la confusion friapiente tie 
CCS sacrificateurs avec les dieux pout semblor au prcinier 
abord une explication sufftsantc des passages qiii leur attri- 
buent des inuvres analogues a colies des vrais maitres'du 
ciel. On ne pout iiier eu 01101 le caractere equivoque d’un bon 
nombre de textes, ou les phenomenes celestes sont rapportds 
a des agents qui semblent participer do la nature des « peres » 

1. Ccile-ci, c’est-a-dii-a, non pas la ikikshinA des dieux, mais Ic salaire du 
'Sacrifice qui procure les hiens ctUestes. 



et de cello dcs dieux. Nous ne parlous pas de ceux ou les 
personriages qui out ouvert les portes (celestes), 1, 69, 10, qui 
ont fait le soldi, VII, 62, 1, ou les sages qui I’ont conduit, 
V, 45, 10, qui Tout conquis ainsi que les eaux, I, 146, 4, qui 
ont trouve (cf. ci-apres) le ciel et la terre. III, 54, 4, ou les 
males qui portent le fils des eaux, I, 186, 5, iie sont pas 
rnerae designes comme des sacrificateurs. Mais dans I’hymne 
I, 72, par excmplc, ceux qui ont fait les deux yeux du ciel 
(v. 10), c’ost-a-dire sans doute lesoleil et la lune, qui ont 
trouve le ciel et la terre (v. 4) et par Foperation desquels 
cette dernicke a ete « eteudue w (v. 9), qui out decouvertles 
sept portes celestes de la richesse (v. 8), sont, comme nous 
avons eu dtqa Foccasion de le remarquer, assimiles tantot 
aux dieux par les epithetes amvildh, « immortels » (v. 2, 10), 
yajmydmlx, « digncs du sacrifice » (v. 4 ', 6), tantot aux peres 
par cellos de svddhyah, « pieux » (v. 8), de dhit/amdhdh, 
« faisant la priere » (v. 2), par la mention du sacrifice qu’ils 
accoinplissont (v. 3, 5), et surtout par celle de la mota- 
raorpliose qu’ils ont suhie en abandonnaiit lours corps (v. 3, 
5), (cf. encore v. 9). L’equivoque signalee subsistora done 
dans les pa.ssagos oil les fils qui ont engendre leurs parents, 
c’est-;'i-dire le ciel et la terre, I, 159, 3 ; cf. 4, oii les person- 
uages qui ont ouvert les portes celestes), VII, 2, 5, sont 
appeles « les sages aux belles prieres » ou « les pieux », avec 
une allusion d’ailleurs assez claire an sacrifice (cf. encore 
X, 11, 3; Val. 11, 6) % Les dieux nc sont-ils pas sous ce 
nom memo compares a des ascetes ' dans un passage, X, 
72, 7, on il est dit qu’ils ont rapporte lo soleil qui etait 
cache dans la mer ^ Lcs«ept »’ishis qui ontparticipe ri I’aMivre 
du createur Vievakartnan, celebi-ee dans I’hymne X, 82, ne 
sont-ils pas aussi \ raisemblablement les sept J’isliis divins 
dont il a ete deja question ? 


'1. An VOF8 I, 7“2, 4, le nom cle rwr/Wyf/h paniit nieme l(?s Mssiitiller purli- 
eu I ieremeiit aux Maruts. taiulis tju’au vers S la ineiititui <le Saranui suj^'^^erc 
yilulot I'idee ih-.s A/ti^irus. 

2^ I.mM teiinur ‘dcnerajo de rhymno VIII, 21), compose tie vers dont cliacun 
dtairil uii dieii, on un pi-()Uj>e do dieux, sans lo nonimer, est ]ji soulo raison 
<p.ie MOILS ayetis de rapporter a do.s <lieux, et de proterenco aux Muruts, pin tot 
qu’aux tiercs, (e vers iu ; <i Quelrpies-ims, on ciiaiitaiit, ont inverue uii ^rand 
sainau par kayuel iU out fait liriller lo soleil. v 

Ik ) Le mot est considid*e conune un nom ])”Opre jjar MM. lloth 

et (Vrassmami. 11 t‘st vrai fpi'il est dans les vers VIII, IL 9 ct IS (auistruit 
pnralleleiiiein an nom do Ikjngn ou des Blmiru.s. Mais le sens etynioio.^ique 
en ainair ete on tout cas « a*ceie. « 



Copendaut, quo los porsonnages ooiicus coiimio ayant uxurce 
une action siir les phenoinenes celestes soient des dieux ou des 
hommes, Tassimilation de ces pcrsoniiages a des sacrifica- 
teurs garde tout son interet pour le sujet qui nous occupe. 
L’idee de la toute-puissance du sacrifice est on effet, commo 
nous I’avons remarque d’avance, une de cellos qui expliquent 
le inieux le mythe du sacrifice celeste. Elle pent meme seule 
oil rendre cornpte quand il est presente, ainsi qiie nous lo A^er- 
rons plus has, comme leprincipe dos choses, ou quand le A-ers 
X, 88, 8 nousle nioiitre protegeant I('S dieux qui Aiennent do 
rinstituer : « Les dieux ont institue (litteralernent, ongondre) 
d’abord la recitation de rhymne, puis Agni, puis roilrande ; 
ce sacrifice est devenuleur protecteur : le ciel en est ternoin, 
et la ^erre, et le^j^^ux. » Nous continuerons done a citer les 
textes relatif’s aux resultats attcints par les pores dans lour 
sacrifice, sans insister daA^antage sur la confiisicn possible 
de cos pores ^d\eo les dieux. 


II n’en est pas de plus remarquablo qu’uM fragment quo 
nous aliens emprunter a riiymne 1. Co fragment donne 
aux pores la qualification de tnmmshydh, <c liuniaius » (v. 18), 
et cette mention expresse de lour nature primitive suggere 
naturellement I’ideo qu’ici dumoins, lo sacrifice dont il s’agit 
est bien un sacrifice terrestre. Je lo traduis en eiitier bien 
qu’il renferine des termes mythologiques non encore etudies. 
Ces termes s’expliquent d’ailleurs a TaA^ance par le contexte 
meme qui nous offre lo nom a uJgaire des aurores a cote de 
celui des vaches qui los representoiit ('t de la mention de la 
caverne qui est censee les rotenir. — IV, 1, i;> : « Nos peres 
humains se sont places ici, enqircsses a accomplir la loi ; ils 
ont, en les appelant, fait sortir de la caverne, de retaldc de 
j)i( 3 rre ou elles etaient renformees, lesvacbes aurores boiines- "^ 
laitieros. — 14. Ils se sont ernes en fendant la pierro; quo* 
les autres proclament cet exploit qu’ils ont accompli ! Maitres 
du betail, ils ont chante uii hymno, ils out conquis la luinieri', 
ils ont fait ent(mdre des pri(u-es et des supplications. — 15. 
])esirant les vaches, les Inh'os, les Ueij ont, avee la parole 
divine, ouvertla pierre soHde et bien jointc qui entourait les 
vaches et les retenait, la caverne solide pleine de vacln^s. 

— 10. Ils ont imagine le premier nom de la vache ; ils out 
trouve les trois fobs sept noms supremos de la mere ; coii- 
naissant cela, les troupes oni fait roteiitir une acclamation; 
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la vaclie rouge estapparue dans sa gloire — 17. L’obscurite 
confuse a disparu; le ciel a brille ; la splendeur de I’aurore 
divine s’est levcio ; le soleil s’est etendu dans les champs 
eleves, distinguant chez les inortcls ce qui est droit do ce qui 
ne Test pas... » 

On aura reriiarque quo les pores qui, par lenr sacrifice, ont 
fait lever le jour, sont au vers 15 designes par le nom d’ ltct)' 
dont j’ai crupouvoir dire, sinon qu’ilesttoujours nom propre, 
au moins nu’il est en voic de le dovcnir. Nous lisons encore 
aux vers VII, 00, 1 ot X, 15, 1 1 , que les tJgij ont ouvert I’etable 
des vaclies. Mats dans le premier, le contcxte indique que le 
resuliat di^ cot exploit a dte I’ccoubmient des eaux aussi bien 
quo I’apparition des aurores, en memo temps d'aillours que 
I’epitbete didhyunuh, « priant » offro une nouvcllc allusion 
au sacrifice. Dans Ic second, les Uqij accomplissent leur 
ouivro avec Agni. Ailleurs ce sont les Ayus qui fendent 
I'etable des vaclies, X, 74, 4. Maise’est surtoutsous le nom 
d’A'Ugiras que les {teres figurent dans Ic niytho dont il s’agit. 
Jo reserve les passages qui lour donnent le dieu Indra pour 
com{)agnoii et pour chef, aiiisi que ceux ou ils empruntent lo 
secours de Sarama, persennage qui <loit faire le sujot d’une 
etude particulierc. On trouvera dans la section coiisacr^e a 
lli-iliaspati ceux qui les associent a co dieu, nommd lui- 
memo Angiras, ot plus souvont Augirasa. 11 m’on reste 
poiirtant plusieurs encore a citer ici. 1,71, 2 : « Nos peres 
Angiras out avec leurs hynmes brise les fortoresses les plus 
solides; ils ont avec ce bruit brise lapierro; ils nous out 
<)uvert. uno voio qui part du liaut du ciel ; ils ont conquis le 
jour, la Inmiere, I’etendard (du jour), les vacbes. » — IV, 3, 
11 : « Ils ont scion la loi fcndti et separe en deux parties la 
piorre ; les Angiras ont nni lenrs acclamations au mngis- 
senient des vacbes; les lieros ont heiireusement assiege 
Faurore; la lumiero a paru quaiid Agni fat ne*. » — VI, 
f)5, 5 ; « C’est a cette beure, o aurore ! liabitante de la nion- 
tagne de pierre ! quo les Awgiras celebrent les etables do 
vaclies; ils les ont fondues avec leur hymne, avec leur priere; 
rinvocatioii atlressde aux dieux par les beros a ete efficace. » 
DansriiyinneX, 62, sur les Awgiras, nous lisons au vers 2 

1. L’auroro. Voir chapitro HI. 

2. 8’il laut i4i(t:icher a co vers colui (jui io .suit, le rosuKat do rccnvro dc.‘> 

;\/;/pira3 ida j>;.;s of.e fieulenietit I de i’auroro^ mais encore I’ccoido* 

nn-ni «ioR eaux. 



quG ces ptkes ont fait sortir la ricliesse composeo do vaches 
ct fendu la caverne selon la loi, et au vers 3 qu’ils ont selon 
la loi fait nionter le soleil dans Ic ciel, ct etendu (sous lui, 
cf. V, 85, 1) la terre mere. D’apres le vers I, 83, 4, le 
betail, comprenant des chevaux ct dos vaclies, qua les 
A?>-giras ont conquis par lours oouvi’es pies, on alluinant le 
feu saere, a ete ravi par eux au Pa«i. Nous retrouverons co 
detail dans la forme particuliere du inythc ou figure Sarama. 
C’cst sans douto parce qu’ils ont chasse les tenebres au 
moycnde leur sacrifice, querAurorc cstappelec 
Vll, 75, 1 ; 79, 3, « la plussemblablo aux Angiras, » commo 
dissipant robscurite. Le vers IV, 51, 4, d’apres lequcd I’au- 
roro a brille chez (pour) Angiras, comme ello a brille pour 
Navagva, pour Dacagva, paraitfaire encore allusion au moine 
ray the. J’en dirai autant du vers X, 169, 2, portant que les 
Angiras ont « fait » les vaches par leur ascetisrneL 

II ost dit encore au vers VII, 70, 4, que les pores ont 
trouvd la luraiere cachee, ot qu’avec lours forraules efficacos 
ils ont engendre I’aurore. Lo vers X, 107,1, parle do la 
lumiere douneo paries pores. Enfiu, d’apres le versX, 68, 11, 
qui parait d’ailleurs les associer a Brihaspati, les pores out 
orne le ciel d’etoiles, domic I’obscuritd a la nuit et la luraiero 
au jour. 

L’action exercee par les anciens 'rishis sur les oaux du ciel 
ost exprimee par une image saisissante au vers I, 88, 4r 
« Les Gotamas, faisant lapridre, ontavec lours hyrnnes ron- 
verse h; reservoir d’eau pour lo boiro. » Les vors X, 98, 5 
et 6 no sont pas moins curioux : |(^5. Lo rishi Devapi, fils 
do /tishdshena, s’dtant charge dos fonctions do sacrificateur 
ct sachant se concilicr la bienvoillancc des dioux, a rdpandu 
I OS oaux divines do la pluie de la inor su])erieurc dans I’in-'' 
ferioure. — 6. Les eaux etaiciit retenues par les dieux dans 
cotto iner superieure ; dies ont coule, repandues, lancees 
par Devapi, fils do /lishtishcna.... aJ 

Mais ce n’est pas seulement aux anciens rishis qu’est 
attribuee uno action de ce genre sur les phenoraenos celestes. 
Los nouveaux se croicut doues de la meme puissance, ou au 
raoins capables de I’acquerir. Dans riiymue IV, 2, qui suit 
immediatement celui auquel nous avons einpruntd tout a 


1. O’apres le vors I, 139, 7, la vache a ete tlon nee aux A^giras par les dieux. 
Le vers VII, 3 fait peut-ctre allusion au inome don. 
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riicure un assez long fragment sur les resiiltats du sacrifice 
des peres, nous lisons an vers 15 : « Puissious-nous devenir 
les sopt pretres de la mere aurore, les premiers pioux^.. 
Puissions-iious devenir les Ay/giras fils du ciel, et briser, 
respleridissants, la pierre qiii renferrne dcs tresors ! » Nous 
savons deja que le resiiltat de cot exploit dos Angiras a dtd 
le lever du jour, ot les vers IG et 17, outre des details quo 
nous retrouverons en temps et lieu, reiiferment des allusions 
assez clairos au memo mythe ; nous y lisons quo les pares 
anciens, en observant la loi, on recitant des ‘hymnes, out 
delivre les vaclics rouges, e’est-a-dire les auroras, dont ils 
avaieut assiege Tetable. Or lo vers 19 constate que leurs 
descendants out atteiut lo merne resiiltat, quo par consequent 
leur V03U, formnle dans le vers 15, a ete rompli : « Nous 
avons fait pour toi (lo sacrifice) », disont-ils a Agni, « nous 
avons accompli line Ijelle amvre ; les aurores I’esplondissantes 
ont brille selon )a loi ; (e’est ce <|ue nous avons obtenu) on 
purifiant le bel eclat d’Agni, du dieu sans defaut qiii brille 
en mille lieux. - )> 

Comme les sacrificatoiirs soubaitaiont dans le passage pre- 
cedent de devenir des A#igiras, e’est-a-dire dAxercer sur les 
phmiomenos ctUestes la memo action que ces personnages 
legendaires, nous les voyons au vers X, 53, 4, exprimer le 
vaui, encore plus liardi, de devenir des dieux tviomphant des 
Asuras par la puissance de la parole, et sans doute aussi 
par celle de cette langue du sacrifice dont il est question au 
vers precedent, et qui n’est autre que le feu sacre ; a Nous 


1, N/’iii parait en ce pas^iage comme en ])Iiisieui\s autros, 11 

semhle (jiie ce.Ue I'orme soil sonveiit jiilroduiLe atnisivement dans le texte 
de ceriMins liymiH'.s, ala liii d’un pada, a la Miite de mots (|ui la })recedaient. 
ailleurs ilans des iormules (a>nsa.crees. C'est. aiiisi (pie la lormule siinjo 
oxplieabie au vers HI, 14, 4, ;oii les deux accusaids sout en apposilion), 
auraii ete O'aiis|)ortee an vers I, I4<>, 4 oil nvin est. im^xplicable. Merne 
oHservalion sur la lormule iuvirMhaso 7U'ln au vers Y, 58, 2 d’une part, au 
vers l\', : 2 il, 2 de I’antre, sur celle de trarnio ?irm^ explicable au vers II, 
20, 1, par la construction <lii verbe onj avec deux a(! 0 usa 1 irs, rnais non plus 
au W‘rs X, 2D, 4, et surtout sur celle de diva ;/rm, VJ, iVl, 4 (cl', divo 7uwoh), 
rejiroduite m:il a propos au vtu’s VI, 2, II, et memo, je crois, au vers V, 80, 
1), iniiLee enlin dans la Ibriiiule diun iirhi du vers VI, (>, on second mot 
rda pas de sens. Je suppose que ?/.rm s’esl introduit a la suite de vedkaso 
dans iiotre passage }>ar I analogie de la lormule tu>'irddli(iso nvin deja cite(% 
et des t'ormules du merue genre miUmshi) ni'in, I, ItiD, (>, darasho nvln, VHI, 
78, 3, sedusho 7n'in^ V,15, 2. 

2. Au vers 5, J8 au contraire, ils attendent avec impatience le luerne 
resiiltat : u Quand les decsses, epouses de rimmortel, quaiid les aurores 
nous couvriront-elles de ia couleur du soleil ? » 



avons trouve la langue cachee du sacrifice. » Les Asiiras soiit 
eii cette occasion, de meme qu'eu quelques autres\ des 
advcrsaires dcs dieux, comme ces driilu ennemies d’Indra, 
qii’au vers I, 133, 1, un prtHre se vante de bruler lui~nieme, 
puriflaat ainsi les deux laondes. 

Aux vers X, 101 , 5 et 6 les mots « Tirez los outres, ramenez 
les coiirroios... prepare/. I’outre » sent peut-etre adresses a 
des dieux, (ainsi que le vers 7 tout entier, cf. 1 ; 2 et 9, voir 
p, 110); mais les sacrificateurs ajontent, avee line hardiesse 
qui rappelle le vers cite plus haut siir Texploit des Gotamas, 
a cola, pres que Fiinage du vase qu’on renverse est remplacee 
par celie d'un puits qu'on vide : Vidons Je puits plein d’eau, 
abondant, inepuisable » (vers 5), et ensuite (vers 0) : « Je 
vide lo puits muni de bonnes courroies, ploiu d'eau, aboii- 
dant, inepuisable. Ce puits inepuisable est le resoi*voir des 
eaux du ciol. ^ 

Mais aucun texte no temoigne inioux de la croyance a uno 
action magique de riiomme sur les eaux du ciel que le vers 
X, 32, 7, on cette croyance est exprimeo d’ailleurs en teruK^s 
gdneraux, applicables a. rhomme actiiel aussi bien qu’a ses 
ancetres reels on mythologiques : « L’ignorant a inten'oge 
lo savant; instruit par le savant il agit; et void le profit de 
rinstructioii; il obtieut (litteralement, il troiive) recoulcrnont 
des t( 1 ‘apides Que les rapides'^ » designent id les eaux 
du del, iciest ce qui parait liors de doute. Le mot an j as i que 
je traduis ainsi no figure qu’iiiie seule autre fois dans le //ig- 
Veda, au vers I, 104, 4, et il y figure, peui-etro meme- comme 
nom propre, dans une enumeration de rivieres celestes. AJou- 
tons qu’aii vers I, 32, 2, Tadverbe anjusy de meme racinc, 
exprime la rapidite avec laquelle s'ecouient les eaux du ciel 
delivrees par Indra. 

Completons ces citations par cellc d’un texte on il n’est pas 
question seulement d"une action exercee sur les ])lienomenes 
celestes, mais d’une sorte d’apotlieoso de I’ascete transporte 
au ciel de son vivant par la puissance de Tascelisme, X, 

3 : « Eriivres par rascetismo", nous nous sommes eleves sur 
les vents; d inortels! vous iie voyez que nos corps! » l/ascel.(i 


1. Voir <|U{iU*ieme partio, ch. I, soct. viii, 

11 m'est impossible do ileviner la raison (|Ui ji. dtdtirmiue M. UotJi, ot 
-U'Ves lui M, Grassiaaiiii, a supposor pour exphbpirr la lV)rnio awjdslmi ^ un 
aujashut dont il n’y a j)as d’aiiin* exoinple. 

'1. Proju’cnieiit., lV(:u de tavni. 
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remplace ici lo sacrificateur, comine nous vqrrons tout a 
riieure rasc(Hisme substitue dans certaines fornniles au 
sacrifice. Ces substitutions traliissent evidemmont uno phase 
plus avanceo de la religion quo nous etudions. Mais le prin- 
cipe, a savoir la croyance a un pouvoir inagique residant 
desormais dans la pratique de cei'taines austerites, comme il 
residait d’abord dans les ceremonies du sacrifice, reste le 
ineme. 

Les textes cites jusquVi present concernaient les sacrifica- 
teiirs ; avant do passer a coux qui attribuent au premier ele- 
ment du sacrifice, a Agni, Faction excrcee surles phenomenes 
celestes, nous en citerons quelqucs-uns qui rappdrtont cette 
action au sacrifice considere independamment des sacrifica- 
tours, oil qui cdlebrent en termes generaux la toute-puissance 
du sacrifice. 

On lit au vers VII, 41, 6, quo les aurores out obei au 
sacrifice (litteraloment, so sent incliiukns devant lui). Nous 
reservons pour Fetude qui sera coiisacrco dans la qna- 
triemo partie, ch. Ill, au mot rila, los passages tels quo 
les vers 9-12 deldiymne IV, 3, oii co mot })arait designer lo 
sacrifice coiisidere commo cause des phomoinenos ctUestes. 
Plus gdiieraloment le sacrifice est concu comme le principo 
des chosos. « Le sacrifice est nofre pare... notre Manw », 
difc Faiiteur du vers X, 100, 5. A la question posthi dans 
FJij iiinc I, 1()4, au vei\s 34 : « Je demaiidc oii est lo nombril 
du mond<^ » , lo vors suivant repond : a Ce sacrifice estlo no]n- 
bril du iiiondo », et nous savons quo co tormo de noni])ril est, 
dans la langiie des visliis vediquos, a pen pros synonymo do 
celui (](i pore. Dans la cosrnogonio do Fhymno X, lUO, le mot 
Vila dont il viont d’etre question, et qui designe souvent le 
sacrifice, est au vers 1 le noin d’un des premiers principes du 
monde\ Ce ])rinciim precede toiitefois lui-nieine d’un autre 
dont le nom est fapas. Le mot lapm qui designo aussi Fun 
des principes du monde dans un autre hymno cosmogonique, 
X, 129, 3, a pris lo sens d'ascetisme; mais il signifie prinii- 
tivement « elialeiir >>, et lo vers X, 190, 1, iiisiste sur cette 
signification prinntive par Fepitheto n6Au/r/A«, a allumeo. » 
Dans ce memo vers, le rapprochement des mots lapas oivila 
snggere naturelloment Fidee du sacrifice. Lo sens posterieur 

1 ,. 1,0 niomo vors lui adjoint un principo dosigno par le iiiol sati/a^ « vrai > 
n a oIVk’.ico V, ct. X, 85, I. 
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(rascetisme trouve d’ailleurs soel explication la plus satisfai- 
sante dans un emploi primitif du ternie ou il aurait designe 
Toeuvre du sacrifice a laquelle, selon la remarque faitc plus 
hant, une periode plus recentc substitua d’autres pratiques*- 
Le sacrifice est si bieti le priucipfe par excellence, qu’oii lui 
rapportenon-seiileincnt, conirao nous Tavons vu tout a riieuro, 
Torigine des homines, mais encore celle des dieux. Nous 
avons deja cite, en etudiant lo rnythe de Maim, les textes qui 
font de cet ancien sacriflcateur le pere do la race divine, Dans 
riiymnc IV, 2, dont un fragment a etc cite plus bant, il est 
dit au vers 17 des anciens pinx^s assiegearit Taurore, qudls 
out « forge los races divines corn me Je for, » 

Une telle concoption pent a bon droit paraitre etrange. 
Elle s’expliquo copendant coinine une des dernieres conse- 
quences do I’ideo de la toute-puissancc du sacrifice. On pout 
signaler dans le meme ordre dadoes le vers X, 120, 5 on la 
question posee parait etre celle-ci : lo sacrifice considere 
coinmo une des causes creatrices du rnonde a-t-il commence 
sur terre ou dansle ciol? (Cf. Ikvue crilifjiuu 1875, 11, p. 503.) 

Nous arrivonsaux textes ou Agni est particiilidrement (.m 
cause. Roconnaissons d’abord quhin grand nombre d’entre 
eiix peuvent proter a une equivoque, Agni ctant un nom de 
reclair et merne du soloil aussi bien que du feu du sacrifice 
torrestre. Nous nansisterons done pas sur coux qui consta- 
tent en termos generaux la puissanc(! d’Agni, suit en rappii- 
lant SOS dons, par exeinplo lo don de la pluie, II, 0, 5; cf. V, 
12, 2, soit en celebrant ses exploits, coinmo rouverture de la 
caverno de piarre, VIII, 40, 16, ou plus geiieraleniont sos 
victoiros remportdes sur dilfdrents demons ou onnemis ,que 
nous aurons d/aillenrs une autre occasion do signaler. Copen- 
dant le soul emploi dunora d’Agni, de preferonco a ceux d(^ 
Teclair et du soleil, evoillo assez naturellement Tidee du feu 
du sacrifice, et nous savons quo Fidee d'uu sacrifice n'ost 
nullemcnt incompatible avec celle d’uii feu celeste. I'armi les 
passages qui lui attribuent, comrrie a tant d’aiitres dieux, la 
separation et la consolidation du ciel et de la terre, il 011 ** est 
un qui no pent guero sc rapporter qu’au feu d’uri sacrifice, 
puisqtFil y est dit qu’Agni a afFei'mi la terre et soutenu le 

1. On }:>eut mAnio so denianUer s’il iv*y a pas un rapport ontre I’iiloe de 
« olialeur j», sens priruitirdu mot qui a dcsiiJi'ne plus tard les austerites des 
asci;‘tes, et celle de la « siieur » de.s ]n*<>tres occupes rVl’fXiUvre du sacrifice, cl' 

I, HG, H : IV, 2, fi; V, 7, 5, 



140 ~ 


ciol <( avoc des formules efticaces I, 07, 5, et uii autre ou 
FAgni qui soutient le ciel avec uiiecolonne de fumee,IV,0,2, 
doit etre le feu du sacrifice icrrestre. La conception du fen 
conime principe de toutes choses, present en tous lieux, pent 
cependarit, en dehors detoute allusion au feu du sacrifice, expli- 
quer les passages qui exalteiit la grandeur d’Agni enle men- 
trant, comme plusieurs autres dieuxd’ailleurs, plus grand quo 
le ciel, I, 59, 5, que le ciel et la terre, III, 0, 2 ; X, 88, 14, et 
tous les mondes, III, 3, 10 qiril depasse, cmbrassant les races, 
III, 3, 9, einbrassaiit ses propres sejours, III, 55, 15. 

Passons rapidernent encore sur les passages d’apres les- 
quels Agni est Ic prernicr-ne, X, 5, 7; cf. X, II, 2, et le 
premier invoque, I, 24, 2; IV, 11, 5; VlII, 23, 22 et 
passim, et sur ceux qui nous le montreiit egal a n'importo 
quel dieii, X, 1, 5, ou plutdt superieur aux autros dieiix, I, 
()8, 2, qu'il ernbrasse comrne la jante embrasse les rayons, 
V, 13, (i ; cf. I, 141, 9. II faut cependarit rernarquer que 
dans un de cos demiers, VII, 4, 5, iJ est dit del’Agni supe- 
rieur aux irnmortels qifil s’est etabli dans la demeuro quo 
lui out iaito les dieux. L allusion a un sacrifice, celebre 
d’ailleurs dans le ciel, parait assez claire. Le vei’s I, 09, 2 
portant qiFAgni est devonu le pore des dieux, tout en etant 
leur fils,/ rappelle celui ou rorigino des dieux est rapportee 
au sacfiBce, qui pourtant a ete lui-meme institue par les 
dieux. En generalles textes qui celebrent la grandeur d’Agni, 
s’iis ne temoignent pas par eux-mernes, et en Fabsence de 
tout detail significatif, en favour de la toute-puissance du 
sacrifice, trouventdu inoins uno explication tres-satisfaisanto 
dans cet ore Ire d’idees. C’est ce qui ni’a determine a en 
signaler ici quelques-uns. 

11 est temps do citer enfin ceux qui ont ete annonces au 
debut de ce paragraphe, ot auxquels les deveioppements 
qiri precedent, independaminont do leur interet propre, ont 
eupourobjet d'assigner toute leur portee. Ils concernent 
Faction du fou du sacrifice sur les phenomenos celestes. S’ils 
sent pen noinbreux, e'est que notre plan nous oblige a 
reserver les relations de ce feu avec les elements feinelles, 
particulierement avec Faurore, pour iFenvisager que Fin- 
fluence qu'il exerce sur les elements males, e'est-a-dire sur 
Feclair ou le soleil. 

On coiinait deja le vers III, 2, 9 que j’ai du citer a propos 
du sacrifice des dieux : a Les Ucij iinmortels ont purifie trois 
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buches d’Agni, (du dieu) qui est sans ccsse en mouveraent et 
qui fait le tour du monde ; ils en ont place une chez les mor- 
tels pour qu’ils en jouissent ; les deux autres se sont avan- 
cees dans I’espace vers leur scour. » L’action du feu du 
sacrifice terrestre sur les deux autres feux, e’est-a-dire sur 
lo soleil et sur I’eclair, ne saurait dtre plus clairenient 
indiquee. Jc crois done qu’on pent traduiro ainsi le vers 
V, 0, 4 : « Allurnons ton (eclat) brillant, imperissable, 6 dicu 
Agni, pour quo ta buche superieure (litteralement, plus digno 
d'etre admiree) brille dans le ciel » ; cf. ibid. 6. La mcme 
idee est d’ailleurs expriraee au vers VI, 2, 3, a cela })res 
qu’il n’est pas fait mention de I’Agni terrestre, inais bicn 
du sacrifice qui ne peut se celebrcr sans lui, VI, 2, 3 : « Les 
heros du ciel t’allument, toil’etendard du sacrifice, en merae 
temps que I’liomme pieux sacrifie. » On peut cliercher encore 
une allusion a cette relation du feu celeste avec lo feu ter- 
restre dans un vers deja (dte, I, 20, 8 : « Les dieux nous ont 
donne des biens avec un beau feu ; nous les honorons avec 
un beau feu. » Au vers I, 79, 3, le feu terrestre parait 
oppose sous le nom d’ « inferieur » au feu celeste designe, 
comme au vers III, 2, 9, paVcelui de parijman, « faisant le 
tour (du monde) » et ce dernier, en eompagnie d’Aryamau, de 
Mitra et de Varuna, « arrose la peau dans le sejour de Tin- ' 
ferieur, » e’est-a-dire fait couler les eaux du ciel pour 
I’Agni terrestre. 

Alaverite, dans les derniers passages cites, rintervention 
des dieux enleve a la conception quelque cliost; du caractere 
de simplicite que je crois pouvoir lui attribuer dans I’ordre 
d’idees qui fait le sujet do toute cette premiere partie. Mais 
au vers VI, 2, 2, nous revojons I'Agni celeste, sous la 
figure d’uncheval, se diriger lui-meme, comme lesbuches du 
vers III, 2, 9, vers le feu du sacrifice! : « Les races t’hono- 
rent de leurs sacrifices, de leurs chants ; le cheval qui tra- 
verse I’espace, I’etre propice, commun a toutes les races *,• 
va vers toi ; » cf. lo passage cite, ilyid. 3. 

Enfin, si les textes precedents ne portent pas expressement 
que le feu celeste, quand il s’allurae en meme temps que le 
feu terrestre, ou, ce qui revient au meme, quand il vient vers 

1. Au contniii'o \e feu domestique est ^)p(}\6. apros/avihi, n tpii juimigrv 
pas ®, VIII, '.0, ID. 

'2. Of. Vaievanara dans le ciia|>itre de l^Ari//u?ze/ir/?(e inylholorjique. 



lui, obeit a son comnaandement, on c^de a sa puissance, en 
void un autre qui ne prete pas a la mdme objection : «0 Agni!>> 
dit Tauteur du vers X, 156, 4, « tu as fait monter dans le 
del I’astre impdrissable, le soleil, donnant la lumiere aux 
hommes. » II cst vrai qu’ici, en revanche, rien dans le con- 
texte n’indique qu’il s’agisse du feu du sacrifice. Je me 
trompe ; I’opposition d’Agni et du soleil ne laissc guere 
d’autre interpretation possible pour le premier. II faut d’ail- 
leurs naturellement tenir compte des citations precedentos, 
qui fournissent uno explication si satisfaisante de celle-ci, 
comme elles peuvent a lour tourdtre prccisees, grfice a die. 

Plus genoralernont, les textes qui attribucnt une action 
sur les phenomenes celestes, soit au sacrifice consider^ on 
lui-rnAmo, soit aux sacrificateurs, et auxpretres actuds aussi 
bien qu’aux ancetres reels ou legcndaires, confirment I’inter- 
pretiition qui attribuo une action du meme genre au premier 
element du sacrifice, c’est-a-dire au feu. 


VJ. — ilCCliliSiiNrATiONS liT !)j;s SAeiUHCAIKiaiS 


Les principales representations d’Agni conviennent a la 
fois aux feux celestes de reclaii’ ou du soleil, ct au feii ter- 
restro, particulieremeut au feu du sacrifice. 

Agni recoit le norn de taureau dans diverses circonstances, 
I, 58, 5 ; 140, 2; X, 140, 6 ; cf. , X, 5, 7 ; 187, 1, particulie- 
rement conirne mugissant, X, 8, 1,- comrac abondant en 
seraence^ IV, o, S, commc arme de comes, V, 1,8; VI, 16, 39, 
qu’il aiguise, VIII, 49, 13; cf. V, 2, 9, et qui le rondent 
difficile a saisir, I, 140, 0, ou simplement coinraefort, comine 
.a_yant « un cou puissant, n V, 2, 12. • Or les inugissemerits 
rappellent surtout le bruit du tonnerre qui accompagne 
I’edair, ct la semence, la pluie dont la chute suit ordinaire- 
rncut I’apparition d’Agui sous cette meme forme. Los comes 
du feu paraissent etre ses llatnmes et convienuent surtout 
au feu torrestre. Mais comme symbolo de la force, et aussi 
dc I'element male, la figure de taureau peut representer Agni 
sous toutes ses formes, y compris celle de soleil. 

La memo observation s’applique a la representation d’Agni 
naissant sous la forraod’un veau, 1,72,2; VIII, 61, 5 ; X,8,2; 
cf. I, 65, Wot passim. 
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Agm est souvont compard a ua ohoval, I, 58, 2 ; III, 1, 4 ; 
VI, 2, 8; 3, 4; 12, 4; VII, 3, 2; VIII, 43, 25; X, 0, 2, ou 
recoit directeraent le nom de cheval, I, 149, 3; VI, 12. 6. 
La queue qu’il agite comrae un cheval, 11, 4, 4; cf. I, 27, 1, 
n’cst sans doute autre que ses flammes. Purifie par les sacri- 
ficateurs, il est compare aun cheval etrille, I, 60, 5; IV, 15, 
0; VII, 3, 5; VIII, 92, 7 ; cf. VIII, 73, 8, il eat le cheval 
qu’ils etrilleut, V, 1 , 7 ; cf. 8. Les sacrificateurs le conduisent, 

III, 2, 7; cf. IV, 1, 9, rexcitent, le niettont eii mouve- 
ment, VII, 7, 1 ; X, 156, 1 ; 188, 1, comme un cheval. 11 estle 
cheval qu’ils cherchent a dornpter et adiriger, 11, 5, 1 ; III, 
27, 3. La memo rcprc.sentatio!i sembleimjdiqueepar les textes 
qui nous jnoiitrent Agni attache au joug dans les demoures, 
II, 2, 1, attache au joug de la loi (du sacrifice), I, 143, 7. 11 
va sans dire quo si le feu du sacrifice a ete ainsi assiinile a 
un cheval, e'est surtout a cause de ses courses iiicossantes 
ontre la terre ot le ciel. Il est le cheval qni amene au sacri- 
fice les dleux, III, 27, 14, compares a dos roues qu'il tralnc, 

IV, 1, 3, et il est attele pour leur porter roiTrande, cf. X, 
51, 7. Quant aux textes oil Agni est compare ii un cheval a 
cause de ses hennissements, 111, 26, 3, ou appole dirocte- 
ment un cheval hennissant, I, 36, 8 ; cf. VII, 5, 7 et I, 173, 3, 
ils peuvent faire allusion sans doute au crepitement du feu 
terrestro ; mais il faut reconnaitre pourtant qu’en mythologie, 
1('-S hennissements du cheval, comme les mugissements du 
taureau, representont avant tout le bruit du tonnerre. La 
figure du cheval convient d’aillcurs a Agni sous toutes ses 
formes, parce que sous toutes ses formes il court conimo un 
cheval dans la carriere, 1, 65, (i ; cf. 116, 5. Nous avons 
d’ailleurs deja vu lo soleil ropresente comme un cheval. 
Ajoutons qu'Agni est encore comjiare a un cheval comme, 
vainqueur ou conquerant, VIII, 91, 1,2, et comme faisant 
(ichapper aux dangers, TV, 2, 8. 

Souvent aussi, au lieu do faire d’.Agni un cheval, on lu'i 
d on ue un cheval, I, 127, 5; II, 1, 15, ou deux, I, 94, 10; II, 
10, 2; IV, 2, 3; VII, 16, 2. ou plnsieurs clievaux, I, 14,, 6; 
140, 4 et5; IV, 2, 2; VI, 6. 4; 16, 43; X. 79, 7; cf. II, 
4, 2. Nous avons eu dej.a i’occasion de faire uno remarque 
analogue a propos du soleil. Comme lens clievaux dn soleil 
sont ses rayons, los clievaux d’Agui sont vrais(,imblablen)ent 
ses flammes, quand il s’agit du feu du sacrifice et quo ces 
clievaux amerient les dieux, I, 14, 12. Et en etfet, Agni est 
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le dieu aux chevaux rouges, I, 45, 2; IV, 1, 8; X, 98, 9. 
Certains textes pourtant attribiumt a Agni des clievaux de 
differentes couleurs, VII, 42, 2, et bien que dans I’un d’eux 
au inoins, au vers I, 14, 12 deja cite, il s’agisse uuiquement 
du feu du sacrifice, iln’estpas impossible qu’a I’origine cette 
diversite de couleurs ait correspondu a cello des formes 
d’Agni. Au vers V, 6, 7, les clievaux d'Agni recoivent le noiii 
d’ftrcayah, mot qui peut designer les rayons d’un feu celeste 
aussi bien que les flammesdu feu terrestre, cf. VIII, 23, 11. 

En mernc temps que des clievaux, Agni a naturellemerit 
un char, IV, 1, S; 9, 8; cf. X, 3, 6, ou meme plusieurs 
chars, VIII, 92, 10. Quand il s’agit du feu du sacrifice, le 
char d’Agni pout representor le sacrifice lui-m(5me; car ce 
dieu ost appele le cocher du sacrifice, X, 92, 1, ou des sa- 
crifices, VIII, 11, 2 ; 44, 27; cf. Ill, 13, 3 ; cf. aussi III, 2, 
8; IV, 10, 2. 

De meine qu’Agtii ii’est pas toujours un cocher, mais est 
souvent considere lui-merne comme un cheval, il peut eti'o 
aussi compare, I, 141, 8; II. 2, 3; III, 2, 1 ; 15; VlII, 19, 8; 
73, 1, ou assiniile, III, 11, 5, a un char *. Nous avioris deja 
rencontre cette representation pour le soleil. Elle peut 6tre 
appliquec a Agni sous ses difierentes formes, en tant qu'il 
apporte la ricliesse, I, 58, 3; III. 15, 5, ct qu’il est redoiitable 
dans les combats, I, ( 96 , 0. Mais elle ne peut bien lui con- 
venir qu’en tant qu’il ne S(‘ dirigo pas lui-memn, mais est 
conduit par d’auti'os. Et en elfet nous lisons, au vers X, 170, 
;5, qu’il est conduit comme un char pour I’accomplissemciit 
du sacrifice, cf. I, 148, 3. 

Nous connaissons deja roisoau soleil : I’oiseau Agni peut 
etre tantdt le soleil, tautot I’eclair. Sousie nom de Sarasvat, 
e’est, ainsi que nous le verrons, Agni qui est appele au vers 
I, 104, 52, I’oiseau divin, comme il est au vers 40 du memo 
hymne I’une des formes de I’etre unique en merae temps que 
Voiseau Garutmat. Agni est encore appele I’aigle du ciel, VII, 
15, 4. Plusieurs vers le represeutent aile, I, 58, 5; II, 2, 4, ou 
appellent sa course un vol, I, 141, 7 ; VI, 3, 7 ; 4, 0; X, 8, 3. 
Comme sejournant dans les eaux, il est compai’e au flamant, 
1, 05, 9, et cette representation ne pout eviderament corive- 

1. Le vers III, 7, 9, sur Icijuol nous revion'lron.s a projios des rapports dii 
feu avoc les iVnielh’s, coiitient une donlile representation tl’Ajrni, sous la 
forme d’un cheval et sous celle <run cocher : « Do nomhrouses femelles desirent 
1(3 grand cheval, lo male liriilant dirigo facileraeiit les rones. » 



riir qu’a mi feu celeste, Ijarticulierement a f eclair. Mats nous 
lisons aussi au vers X, 6, 4 qu-ii s’elance vers les dieux avec 
des ailes rapides, ce qui doit s'entendre du feu du sacriflcel 
La coinparaison d’Agni avec un oiseau est d’ailleurs sugge- 
ree tout particulierement pour le feu du sacrifice par un cu- 
rie ux trait de ressemblancc, plusieurs fois relcve dans les 
hjrnnes; ce feu s’empare du bois connae roisoau se pose sur 
rarbre, VI, 3, 5; I, 66, 2 ; X, 91, 2L Los flarnmes, IV, 4, 2, 
ou les rayons (? IV, 6, 10) d’Agtii sont aussi compares a des 
oiseaux, a des aigies, et le vers V, 0, 7, qui les compare a des 
clievaux, place des ailos a leurs sabots, V, 6, 7. 

Pour en finir avec les representations aiiimales, constatons 
encore qii’Agni est compare a un serpent. Ce ne peut dtre 
evidemment qiie commo eclair ou cbmme feu tcrrestre, et 
c’est cette derniere forme qui parait designee aux vers I, 180, 
3; V, 9, 4 et memo I, 141, 7 ; cf. II, 2, 4. 

L’eclair et le soloilont etc, nous lo savons, assimiles a des 
armes. Au vers VI, 3, 4, FAgni dentil estdit qiFil est comme 
line liacho a quand il tire la laiigue » semblo suffisammeut 
caracterise, tant par ce detail quo par tout le contexte, 
coinme feu da sacrifice. Agni est eii(mre compare a line 
aux vers I, 127, 3“; III, 2, 10; IV, 0, 8; Vll, o, 9, a une 
pierr (3 a lancer (la foudre i?) au vers VI, 6, 5’\ Ailleurs, ii 
est compare non plus a une arme, mais a un guerrier arine, a 
un archer, I, 70, 11 ; VI, 3, 5; cf. 1, 1 18, 1, il est appele lui- 
mojme un archer, IV, d, 1 ; il aiguisc sa ilammo comme le tran- 
chant du for, VI, 3, 5; cf. X, 20, 0. 

Commo le soieil, Agni esL compare a, lor, li, 2, 4; VII, 
3, 6. Ii est aussi eii termes plus generaux compare a une 
richcsse, I, 58, 0 ; 60, 1, a une riohesse acquiso par heri- 
tagc,:I, 73, 1; cf. 70, 10. 

Cdnformemeiit a loidre suivi dans touto cetto section, je 
vais, apres les diverges representations d’Agfii, sigrialm* 
immediatement celles des ^sac^i^icaiellrs dont Agni est lo 
prototype mythologiquo. Les sacrificateiirs sont assimiles 
principalement a des chevauxei a des oiseaux. Coinrnemfons 
par la secondc representation dont letude doit nous ollTlr le 
moins dc difficultes. 

1. CtV le vers i, l4o, o, oil Agni est represonte comme un animal qui recoil 
a la fois ropithote apt/a « a(iiiatiijUo st et celie de vanargu ac fretpientarit lo 
bois. 

Cf, le vers suivaiit : « Agni a Uiillb le bois avec sa flamme. » 

"C il est aussi compare a une arme defensive, a une cuir^sse, I, 140. tO, 

JbrttG vifiNK, l*d 
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Les pretres se comparent eiix-'memos a des oiseaux, lor^-- 
que assis prej^ du SoiT^a prcsse, ils acclaraent Indra, VIII, 
21,5. La cornparaison scmblo ]a, sirgg^m^e par chant. 
Au vers X, 73, 1], les risJiis do la farnille dc Priyarnedha, 
implorant Indra, rccoivont diroctemont le nom d’oiseaux. Le 
cljaut du jn’dt.ro parait avoii* did aiissi assimild an boiirdon- 
riemorit d’uno rnovudie, I, ] 10, 0, ot Itis sacrificateiirs ont ete 
oncorc compares a des inonches, parco qn'ils se tiennont 
antonr dolalifjnenr (in Soma, V]l,32,2,qni attire cesinsGCtcs, 
IV, 45, 4; cf. oacore X, 10, (>. Pemarqiions on passant 
qii’ils ont pn etro poiu' la memo raison assimiles ados ibnrmis 
(X, 99, 12? Voir //erne 1874, II, p. 35.) 

Mais rovonoijs aiix oisoaiix : les jnAtia^s sent encore com- 
pares a d(\s Hama nts a cause du brnif qu’ils font avoc Ics 
pierres a ju'csser. III, 5;'). 10; cf. IX, 97, 8. II est dit ega- 
leiiKUit des ])oi\soMnag(*s legeridairos dr)rjt Ics hymnes font 
dcs compagnons de IJriluispal.i, qu’ils ont fait le meme bruit 
(jin ^ 1 os li a 1 n n 1 1 ts , X , 07, » > ’ . 

I/assimiiation des sa.crificatours a dos oisoaux s’expli- 
quorait (railleiirs, an moins quaml ii s'agit de sacrificateurs 
mytbologiqnes, ct ])ai‘ticulieremont de ccaix dont le sacj'ifico 
ost celebiaMlaris !o (4(4, ]>ar ridcntiid essonticllo ces por- 
soiinnges avec Agni. On pcail, j(‘ erois, reconnaitre ces 
pretres celosiais dans b‘s oiscanx fjai, d*aj)res le vors T. 104, 
21, « font i (4oid,ir l.f‘s a"^^ 0 !nbl(‘es, >» <4 (jui, d’apres lo vers 
22 ot lo voi's 47 dn nmmojiAanne, so maniiesOmt et disparais- 
sent lour atfiiir, commo au vci's II, 24, 0 cos compagnonsde 
Brihaspati dont It viofit <‘ncoro d'ftre question a Tinstant 
(cf. ]). 97 ), Ei on eilet nous iisons au V(*rs X, 80, 5, qilAgni 
est iuvoque par Ins risliis et par les oisea?ix volant dans 
ratmospliere ». itcinarqunus encore (jue les oiseaux dont on 
parait tirer d(^s presages, d'a})res les Ijymiios 11, 42 et 13, 
sem])lent avoir pour prototypes ]<is pretres celostos. Ils 
rccoivcnt ou tout cas le nom de poeteson (diantres, II, 43, 1; 
I’un dViux est compare a rudgalri qui cliante le sarnan, t/jicL 
2 ; \)U Ini atlribue a la bus la recitation d’hymnos composes 
de gaj atris et ddiAannes composes de trislimldis, ifjid. ] : eiifiii 
]e vers II, 42, 2 est adresse a un oiseau qu'on prio dc 
cljanter selon la I'egie (Uablie par Jes pores. 

Les Vasisiiibas iuvoquant Indra (4 Vayu se comparent 

I. Ai 3 vers X. (>7, 7 ees rnemes jtersoMJUiges soul (;ompares a, dcs sang'Iiei’s. 



eux-m^mei? a des chevalix, VII, 70, 7. Lameme comparaison 
est au vers VII, 93, 3 appliquee aux protres qiii invoquent 
Indra et Agni. La significatAon on est indiquee au vers 
VIL 90, 5; car il me parait evident quo ce que u trainont » 
les Ugij <( attelcs d\?ux-mcmes », cf. Yal. 10, 1, c'ost lechar 
dlndra et Vayu, nomme dans le second hdmistiche. Les 
pretres sent assimiles a des chovaux parce qii’ils amencnt les 
dieux a leur sacrifice. Et, en effet, les deux Acvins recoivent 
au vers V, 71, 7 repithete vipravdham « qui ont ]:)Our atte- 
lage les pretres \ » 

Laissimilation d'Agni a im char expliquo aiissi cello des 
pretres qui, comnie nous rayons vu, ie molten t on mouve- 
inent, a des cliovanx qui trainent ce clnir. Au vers I, 14S, 3, 
les personnages qui condiiisont Agni ct qui sent compares k 
des chevaux atteles a un char, sent d(js dieux ; mais cos 
dieux y paraissont concus connuo des sacrificatours. 

Enfin, la figiiro du clioval, comin(> cello do Eoisoau, con- 
viendrait aux pretres mythologiquos par cotfo seulo raison 
qii’Agni est lour prototyp(.‘. Ils sent plusieurs fois rej)resentes 
ainsi. Au vers III, 7, 8-- dll, 4, 7, ies septciioyaux qvii suivent 
la loi, et ne disent quo ce qui ostconrorino a la loi, rvipproches 
des deux sacrificateurs divins. sent dvid(mimont los indmes 
quo les sept pretros noinnios au vers precedont. Les dtres 
invoqiuis dans los vers \4I, 38, 7 et <8 ; cf. X, 04, 0, port(Uvt 
a la fois le noin dt‘ chevaux et c(dni do pretres. II est possible 
que ceiix qui sont appoles chevaux an vej*s X, 74, 1 soient 
los indmes dont rinvocation est m(‘ntionnee au vers snivant. 
En tout cas, ceux (|U(‘ lo v(u*s X, 1 IL 10 r(q)resoute attedes 
au joug du char, paraissiuit hien etre des pretres celestes, 
(.‘ornme los personnages dont il est (jin-stinii dans pltisiours 
dt^s vers precedents. La memo interpretation pent ettXi 
proposee pour les chova.ux do char quo h* x ors 111, 0, 8 
nomrno dos <( coinpagnons ^), qilil rnentionrie paralltVlemen^ 
aux dieux do ratrnosphere ct a ceux du ciel, ot qu’Agni est 
au vers suivant prie d’ainoner avec eux siir un indine cliar, . 
ou sur des chars dillerents. En cdiet, nous i'ronvous deja *au 
vers 1 du meme hyrrine des chaniros, qui sent la d'ailloiirs 
les pretres reels et terrostres, assimiles a des chovaux par 
lepithete vacyamdiidh. cc caracolant, » cf. 2; letrangete d’une 

1. Ce sens me paralt mis hors <le Uoiite p.-rr l.a eornpamison, du Jitot Irrah- 
mnvdkaa « qui a pour vcliicule ou pour la priero x» dont. riiitorjU'e- 

lation serajustUiee ])!us loin. 
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image qui nous inontre des cheYaiix places sur un char ne 
doit pas nous arreter, non plus que la contradiction consis- 
taut on ce que le vers 9 inentionnc de nouveau des chevaux, 
et a ce qu’il semble comme trainant le char. Les risliis so 
plaisent en offet a ces combinaisons paradoxalcs, et celle 
dont il s'agit me parait avoir ete presentee sous forme 
d’enigme dans riiymne I, 161 qui en contient tant d'autres, 
ail vers 3 : « Les sept clievaux places sur ce char a sept 
roues le trainent. » Cf. encore X, 102, 10 (section VI). 

Remarquons en term inant que le mot vahni. tire de la 
racinc vah « porter, traimT », et qui signiiie ala fois a cheval » 
et a sacrificateur », est un temoignage de la facilite avec 
laquelle les rishis vediques pouvaient passer d’une idee a 
Tautre. La mihne observation est applicable a Tassirailation 
(I’Agrii, le porteur d’oflVandes, a un cheval. 


-ECTION V 


SOMA 


^ I"''. ~ nirrnui’NTKS roion-s m soma. — onnaNr^ erLBSTK 
in: SOMA TjnnnsTKK. 

Le Soma est une liqueur spiritueuse, tres-soiivent designee 
ausvsi sous Je nom iVinda^ tiree d’ane plante ordinairement 
designee dans les Iiymnes par les mots andhah, IX, 18, 2; 55, 2 ; 
amcu, X, 17, 12; 1,91, 17, et croissant sur les montagiies,IX, 
18, 1 ; 16, 1; 71, 4 ; cf. V, 85, 2, dont elle I’orrao la choveliire, 
V, 41, 11', qu’ou presse, IX, 67, 19, ou,selon rexpression du 
•vers I, 137, 3, ([U on trait, avec des pierres, cf. IX, 24, 5, dans 
un recipient qui, d'apres le vers I, 109, 3, parait avoir ete 
appele Une fois expiame, le sue do la plante doit 

passer a travors un tamis, IX, 51, 1 ; 67, 19, ou ilse purifie, 
IX, 7<S, 1. Ce tarnis est fait de laine de brebis, I, 135, 6; 
IX, 6, 1 ; 13, 6; 36, 4; 67, 20, et est quelqiiefois designe lui- 


Jr h-ai/ ah virsjiak cedh. « les montagues qui out pour chevclure le male. 
Peut-ctre est-ce an uuMne ordre d’idees qu’il faut rapporter I’epithete udfi- 
rnn, on tain qirapj)lique.e a Soma, IX, 53, 1. 
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parle nom de brebis, IX, 78, 1 ; S, 5 ; cf. 6, 5, De la 
le Soma coule dans des vases de boi$\ IX, 6, 5; 7, 6; 62, 3 ; 
cf. X, 101, 11, designes dans les hjinnes, tantot par le nom 
de dronay IX, 3, 1 ; 28, 4, ou par le mot dm a bens », IX, 65, 6, 
qui y fait sans douto allusion, tantot par celui de kalaca, 
IX, 8^ 6; 65, 14®, ou encore par celui do carnu^ IX, 20, 6; 62, 
16 ; 63, 2 ; cf. 8, 2, et enfin par le tcrine generique de koca 
a cuve », IX, 36, 2; 66, 11. D’un pareil vase, designe au A^ers 
V, 51, 4 par le mot camUy ilpassc dans les coupes designees 
au nieme eudroit parle moiamatray inais dont le nom le plus 
ordinaire est camasa, VIII, 71,7. Dans ces differents transvasev 
ments(cf. IX, 65, 6, et il est successivornent mole a 

I’eau, VIII, 1> 17 ; IX, 20, 6 ; 65, (5, et au lait, VlII, 2, 9, au 
lait caille, ibid,; I, L‘>7, 2, ordinairenient designe parle ternie 
de « vaches », ihuLy I ; VIII, 2, 3; 71, 5 et 6 ; IX, 46, 4. On y 
ajoute encore des grains de bid, IV, 29,4, d'ou rdpithete yamcir 
« mele au bid » appliqueo au SoiUci en mdme temps que celle de 
gavdeir c( meld aux vaches », I, 187, 0; III, 42, 7. 

Avaut d’etudier le rdlomytliologiqiio do Ja liqueur du Soma, 
nous devons dire un mot des pmopridtes rdolles par losquelles 
elle a ete appeleo a jouer ce rdle. Elio ost roflraude par 
excollenco, IX, 7, 2 ; 67, 28; 107, 1, et, comme clisent les 
poetes, rArne, IX, 6, 8, rAmo antique du sacrifice, IX, 2, 10 
(cf. rAme dMndra, IX, 85, 3), lo sacrifice lui-meme, IX, 7, 3; 
cf. 101, 3, mais olio n Ovst pas biie seuleraent par tons les 
dieux, IX, 18, 3 ; 109, 15, qui rout laito pour eux-rndmes, 
IX, 78, 4, et dont elle est lo breuvago favori, IX, 85, 2, olle 
est bue aussi par les hommes, VllI, 18, 1 ; of. IX, 99, I>, 
et avec lo meme jdalsir, II, 19, 1. Quand les risliis decrivont 
les offets du Soma, ils parlent eii connaissanco do cause, car ils 
le portent, scion lexpi'ession du vers X, 32, 9, dans lour conir. 
Le gout en est A la I’ois doux ot fort, VI, 17, 1. Les Somas 
introduits dans le occur sent compai’ds A des homm(‘S ivre,s 
de liqueur qui combuttent, a des Iioimnes nus qui criont dans 
le ventre, VIII, 2, 12. Onvoit quo cette corapai'aison bizarre 
transporte a la liqueur persormifieo Ldtat d’ivresso oil Mle 
plongo celui qui Va buo.Inversement les dieux actifs et meme 

1. Le vers I, '135, S ces vases pai* ie nom d’Acvauha, iu(li(j[iiant 

ainsi I'esseitce du hois clout ils sont ioits- 

2. Au vers IX, 67, L'l les deux iioms sout ivunis, En rail nous voyons; dans' 
le rime! un compose Ibrme des deux; meivies mots designer une seule et 
meme cuve. 



tumultiieu^ par excellence, c’cst-a~diro les Maruts^ sent 
compares aux Somas introdui.ts dans lo cceiir, L 168, 3. 
Dans rhyinne VIII, 48, qiii celebre les effets du Soma bu 
parriiomme, ot auquel nous emprunterons d’autres citations, 
on trouYO au vers 6 cette expression energique adressee an 
Soma : « Fais-moi briiler eomme lo feu allurrie par le frotte- 
liient. » D’ailleurs ce feu allame dans le cceur par la liqueur 
du Soma, cette ivresse, naturellement quand elle ne depasse 
pas uno certaine niesuro. est bienfaisauto. Le Soma delie la 
laijgue du p(xd:o, laquelle a inarche a sa lurniere’ », I, 87, 5, 
et le poiHe parlc alors a a la maniere du pere aricion ibid.; 
(( il fait sortirla voix, il eveill(» la pribro >a VI, 47, 3 ; cf. I, 91 , 
1 ; 129, 6; X, 25, 1, Indra Liit. do celui qiii La bu « ua vislii », 
III, 43, 5, ct les risliis, dans u.n passage ou ce aoni est donrie 
d’aillours a des porsonnagos inythologiqiios, aux Ay/giras, 
reeoivent \\\\nihete so}aariUf h aigiiises par le Soina)),X, 108, 
8, Les Ka/ivas out chante, VIII, 32, 1 , Medyatithi est invite 
a chanter, MIL 33, 4, Indra dans rivresse du Soma. L’au- 
tour du vers 111, 32, 14, (ui disant quo la coupe Ta engeadre, 
entend peut~btre sirnplenient qu(i le Soma a fait de lui un 
rislii. Au Amrs L 104, 37 : « Quand le premier~ne de la Joi 
est veiui a moi, j’obtieiis nia pan de la ]»arol6 », le premier- 
ne dolaloi est peut-etro lo Soma designe plus olairement 
au vers 21 dumerao liy nine i)ar cos mots : « Lo sa.go est entre 
ea rnoiqui suis simple, x' jNous revieudroas plus loin sur la 
sagesse de Soma. 

La liqueur (mivrMiito n’iuspire pas soulemcnt a rhomrne 
rentl]Ousia>sme poetiquo, (die lui donno line force heroique. 
« Doaiie-nous , » dit I’auteur da vers IX, 8, 8, « donne- 
nous, 6 Soma, la force dans les combats". )) Les byinacs 
celebrent snrtout cot olR-t du Soma sui* les dioux ot particu- 
lierement sur Indra ; mais riiomme no le transportait a la 
(\iviiiite que parcc qidil I’avait observe sur lui-merne. Ea 
attendant d'ailleurs quo notro plan amene la citation des 
passages relatifs a Indra, jc crois jiouvoir signaler riiymno 
X, 419, oil le ])ersoiLiiage qui decrit les effets du Soma sur* 

L IVapi'os ie I, iilO, 2 les jn'orres ont vu ia deuicure de Mitra et Va- 
ru?zri on perii.ee, avoe ]eMi*;s j)roj»ros vewx (coiix de ieue esprii et avec lers 
yeiix de Seiiia. 

y. Je lit; <;iie pas le \'e.rs IX, 15, (pi’i! faiidrait entraidre d'apre.rf M. Grabs* 
'manii ea ce sens que le Seaia, uiiaird il esi Im, doane, ou plutut rayonae au 
ebaatre « riiero'isaie v : il ne me ]) trail pas ceidaiii ea oftet que le mot 
'Survirya ait d’aiiire .sigaiiication <iue c«-die d’ *• aboiidance d’eafauts males. )» 



lui- income a etc identifitWi ce clieu par la plupjirt des iiiter- 
pnVtes, inais me parait n’etre aiitro en realite que rauteur 
meme. da morceau, Les vers 2-5 sent eii eliet consacres k la 
description (run eiithousiasine poetique, efc bieii qu’Indra 
soit, comme nous le verrons, ussiinile parfois a uii cliantro, 
c’est an poete qu’a defaiit d'autre iiuli cation il ost le plus 
iiaturol de les rapporter : u 2. Les breuvages iiroiit trails- 
porte commo des vents impetueux ; ai-je done bu du Soma? 
— 3. Les breuvages m'ont transporte comme des chovaux 
rapides eutratnent un clia.r ; ai-je done* bvi du Soma? — 1. La 
pensee (la pri(^r(0 oiferte a moi comme uiie vaclio a son 
petit bien-aime (pour so laisscr toter)* ; ai-Jc done bu du 
Soma ? — ; 5. Jo tourue ma [)en.seG (maju'ierc) dans mou conir 
comme uu ebarpentier qiii raconue un cliar^g done bu 

du Soma?» — ^11 ost d’ailbuirs impossible do rapjiorter a Indra 
le vers 13 (it dsiniior : « .Maisou ormb' (par le Soma qui 
sejoiirne en moi)., jo vais poidaiit. roffrande aux dioux ; ai-jo 
doacbudii Soma ? )> Jbivouoque, dansle milieu do cet liymne 
curioux (lout cliaqvKi vers so terminer })ar le memo refrain, 
notre persoiuiago ticml: un langage qui somlrlerait mieux 
convenir a un dieu qu’a un homme. Mais e'est [irdcisement 
hi, si men. interpretation cist (vxac'to, co (jiii fait mieux rossortir 
Ibjxaltation produito par le Soma. N'avons-uous pas vu (b\s 
rishis a jc-iuii sc j[>reteiidro Iransportes dans les airs par la 
puissance do rascidtismo, X. J3t). 3 ? Ne nous dtonnons dom; 
pas d’en entendi'i; un aurro nous dire (jiiand il ivro : o, C. 
Les cinq races m’ont paru comme ri(^n ; ai"j<.'- done bu du 
Soma?! — 7. Lm^ scmle moiti(‘ (!(i moi (iep;iss(i )(js deux 
moiidds ; ai-je, etc. — - J'ai surpassd en gramloiir lo cbil 

et cette grande torro ; ai-jo, <‘ic. — 9. l’ransj)oi't(irai“jo cette 
torro ici ou la? ai-je, oUe — 10. \aus~iv^ rapidomont luiurter 
cette terre ici ouOa ? ai-jo, etc. - — 1 J , (Jne moi tie dii moi ost 
dans le ciel ot jbii etendn I’autre jimtivren bas ; ai~je, etc. — 
12. Je suis gi'audissime, Je mbdevo jusqutaux miagos; ai-Jo 
done bu du Soma ? » — Lo vors 1 , oil il s’agit de. conqudtes, 
est celui qui jiresonte rallnsion la, plus clairo anx iddos b«e]li- 
qneusos insj)ir<n^s par lo Sonm : ia pc'nso m-ci : il taut 

m'emparor de la vaclie, du cboval; done ]>u du Soma?)^ 

\0n attribue dgalomont au Soma, cummo eu giuieral aux 


1 . ¥oir chapitre iV. 

2. Voir la deaxionie pariir. 
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plantes dont il est le roi, X, 97, 18 ; 19 ; 22 ; cf. 7, des effets 
curatifs.ja J’ai », dit I’auteur du vers VJII, 01, 17, « pris 
du Soma au lever du soleil ; c’ost le roinede du malade, » 
LoSorna eloignolcs maladies, III, 02, 14 ; IX, 85, 1 ; 97, 40, 
il guerit tout ce qui est malade, VIII, 08, 2, et prolongo la 
vie^ ilnd, 0 ; cf. Ill, 02, 15 ; X, 57, 3 et 0 ; 50, 4 et 7. Ici d’ail- 
leurs nous touchoris au inytlicS et le vers VIII, 08, 2 lui fait 
honnour de guerisons merveilleiises par une formule quo 
nous retrouverons plusieurs fois : « L'aveugle a vu, le para- 
lytiquo a recoil vrc Ic moiivement. » Moiis rontrons au con- 
traire , si Ton pent aiusi parler, dans le domaino do la 
pliysiologie au vers I, 187, 10, d’apres lequel le Soma devient 
la nourriuire du corps (conimo uno Ijoiriliie, karanibha) ct s’y 
transforme en graisse. 

Ccpeiidaiit le Soma, en qnalite de liqueur enivranto, est 
redoutable autant qu(‘ liieiifaisant. (best ce qu'indique le 
vers AMII, 08, 8 : a Ne nous fais pas trembler, o Soma, ne 
nous inspire pas la crainte, d roi ; que ta violence ne nous 
brise pas lo (aeur ! » 

Je termincrai ce que j’avais a dire ici des effets materi els du 
Soma, en eitarit une grande partie do riiyruno VIII, 48 J au- 
quel j’ai deja ompninte un on dtnix traits. 

4b Sois propice a notre coLvur (a. nos entrailles) quand nous 
t’avons bu, o Soma ; sois-nous |>ropic(> coinrne un pere a son 
fils; sois pour nous convme un anri pour sou ami, 6 toi dont 
la renommeo s’etend au loin ; toi qui es sago, 6 Soma, pro- 
longo notre vie. 

5. Sornas glorieux et socourables, vous m’avez, quand je 
vous ai bus, a.ttac1iesolidem('nt dans iries articulations, comme 
les courroios (litteraloment les vacbos) utiachent le char ; 
que los Sornas empechent mon pied de glisser ; qu’ils me 
gardont des entorsos ! 

^6. Fais-rnoi l)nyier comme un feu al’urne par le frottemeut ; 
fais-nous briller, rends-nous plus riches; car je le crois, 
6 Soma, dans ton ivrosse, jc mai'chcrai, comme un riche, a 
la prosperite. 

7. Puissions-nous, 6 Soma que nous avonspresse avoc zele, 
te recevoir en partage comme une ricbesse transmise par 
heritage ; d roi Soma, proiciige notre vie comme le soleii 
renouvcllo Ics Jours chaque matin. 


1. Voir le vers :.i a la page WH 



8. 0 roi Soma, aie pitie do ik)US, protege-nous ;£n,0Us sui- 
vons tes lois , reinarque-le bienj?notre voloiite, notre intelli- 
gence est excitee (par toi) ; 6 Soma, ne nous livre pas a 
Tennemy 

9. Car tu es lo gardien de notre corps; tu es descendu 
dans tons nos menibres, 6 toi qni vois les hoinmes ; si nous 
violons tcs lois, aie pitie do nous, 6 dieu ; favorise-nous, nous 
qui somnies tes Lons amis. 

10. Puisse-je trouvor en liii un ami misericordieux, qui no 
ino fasse pas de lual, 6 dieu aux chevaux Lais (Indra), quand 
je Taurai bu ; cn considm^atiou de ce Soma qui est descendu 
en nous, jo prie Indra de prolonger notre vie. 

11. Les mala<lies sans force se sent enfiiies ; dies out 
tremble, olios out ete effrayecs, elles qui troublent; Ic Soma 
puissant est descendu (ui nous; nous somnies arrives au 
point oil la vie se trouve prolongee. » 

On aura remarqiie le passage oil la pia)loagatioa de la vie 
a’est pas attribuee directemeni a Soma, mais a Indra agis- 
sant par consideration pour Soma. An vers X, 25, 4, les bom- 
mes, en demandant la vie a Soma, le prient de les consorver 

coiume SGS coupes L » 11s sonliaitent ipidl so plaise dans 
leur cOMir comme les vachos dans les jiaturages, comme un 
homme dans sa demeure, I, 91,13. 

Comme on Fa vii d’a.illGiii\s au vers 0, of. 8, do riiymne 
VIII, 48, lo Soma est, memo sous sa forme torrestre, la soule 
quo nous connaissious jusquVici , non-seuleuK'iit porsonnifie, 
mais divinise. AJoutons-y le vers 12 : a A eo Soma que nous 
avons bu et inlt'oduit dans nos caiurs, u jidros, qui etant im- 
inortel, a penetrd clioz dos mortels, a co Soma sacrifions une 
offraiide, puissions-nous eprouver les olTots de sa misericorde 
et de sa bienveiilance ! >> cf. 15. Le vers I, 179, 5 est pmit- 
olre plus curieiix encore : a Je iiF adresso do pres a ce Soma 
que j'ai bu et introduit dans mon coeur ; quelques brutes qive. 
nous ajons comniises, quMl les pardon ne, car le inortel 
est plein de desirs. w Soma e>st encore appele au vers IX, 
91, 2 un a irnraortel » purifie par dcs (c ruoriels )j, cf. IX^ 3, 

1 ; 13, 5 ot passim, 

Mais la liqueur enivrante que les homines boiveut et qu’ils 
offrent aux dieux dans le sacrifice, n’est qu’une des formes 

1. Le verbe (ikdraya me parait devoir etre soiiS'-eiiientlu dans ie premier 
pada, et constriiit dans les deux padas de deux manieres dilTorenlors. 



deSoina. Comme Agni, il a dcs formes celestes: la-dossus 
tout le monde est d Accord. J’ajoute quo ses formes priaci- 
pales dans le ciel sont, comme cellos d’Agni, le soleil et 
I’eclair. Sur ces deux points, sur le second surtout, je m’ecarto 
des opinions reeues, et je devrai, en eherchant a les etablir, 
examiner les objections que men interprtrtation soubWe. 
Avant tout, il me faut expliquer coniment cetto identificatiou 
au soleil et a Teclair, qui a dii paraitre toiite naturelle pouc 
le feu, a pu etre etendue au Soma. 

Le Soma est uu liquide, et, naturelleimmt, ce caractere n’a 
pu etre oublie dans les comparaisons dont il estJ'objet. Les 
gouttes de Soma sont comjumk'S aux flots des eaux, IX, 33,1, 
a des caux,IV, 47,2; IX, C), 4, a des rivieres, V,51, 7;1X, 17,1; 
cf. IX, GO, 7, siiivant Line peute. Soma lui-ineme (au singulier) 
est compare aux (maux, IX, 8<S, 7 ; il joue comme le ilot des 
eaux, IX, 108, 5, son Mot so gonllo comme celui dkine ri- 
viere, IX, 107, ] 2, il coulo comme le. Hot d’line riviere, IX, 80,5, 
comme uiie rivi(ux' suivant sa peute, IX, 97, 45, il rend le 
meme son ([uo le ilot d\HU‘ riviere, IX, 50, 1. Il eritro dans 
le cenur d’Indra, comme les rivieres dans la mer, IX, 108,10; 
yill, 81, 22., ou dans un lac, X, 43, 7. 

Mais la nature liquide dii Soma n’est i)as le seal de ses 
caract<k*cs dont il faille tenir compte pour I'intelligence des 
mjthes ou il figure. Il en est deux autres dont rimportance 
n'ost pas moindix'. Xous connaissons deja le premier. Lc 
Soma est un breuvag(‘. enivrant qui allume des flammes dans 
lo ca>ur de riiomme ; u FaiS'-moi briiler, d Soma,, comme un 
feu allume par le fr^attement. Voila done une premiere pro- 
priete qui rapproche Soma (rAgni. L'autre est sa couleiir 
brillante, IX, 105, 1; cf. 05,8; 104, I, qui I'assimile aux 
corps ct aux plienomeues lumimuix, comme la precedentf' 
aux corps et aux phenomenes brulants. Cette couleiir, qui 
jiarait avoir etc jaune, est designee par ies adjectifs liari, 
armka^ aruwa, habhrii, (m\a (vovez Grassuiaiiu, s. ax), ap- 
pliques dans 1(‘ /iig-Veda aux difterents phenomenes lumi- 
neux. Le ])remier, luirl.^ est lo plus employe. I/eclat du Soma 
est encore expiarrn’i paries adjectifs eandra, darmla, dyiirnaL 
diirirnnavat ^ cabhra, cuci, et surtout eukra, par les formes 
verljalcs ou parlicipialos tiroes des racines dyai, IX, 04, 15: 
rri/,IX,0] , 18, cabh, lX,2,7,j»arles SLibstantil‘si//yuO IX, 54, 1 , 
rue, IX, 04, 13 et 28 ; 96, 24. Le vers IX, 06, 27 lui attribue 
des rayons, raemi, Les indications relatives a la coulcur 



brillaTite du breuvage dti sacrifice sent accumulees particu- 
liereinent dans riiymno IX, 111, aux vers 1, 2, 3 ; cf. IX, 
65, 4 ; 66, 25 et passim. An vers IX, 107,4, nous trouvons 
les allusions a la nature liquide et a IV^clat dii xSorna combi- 
nees dans roxpression pittoresqiie de «: source d’or. )) 

D’ailleurs la nature liquide du Soma etait d’autant uioins 
im obstacle a son assimilation avcc los corps ou les pheno- 
menes brulants ou lumineux, quo le feu et la lumiere sent 
souvent eux-memos dans leshvmnes compares a des torrents. 
L’aurore regoit au vers I, 48, C>, repitlieto odati, a jaillis- 
sante. » Elle a brille comme lo torrent d'uru; riviere, I, 92, 
12. Ses splendours sont comparees aux Hots brillants des 
eaux, VI, 64, 1. l/oclat T'epandu par Savit>*i rec^it la quali- 
fication de drapsa, « goutte w, IV, 13, 2, et n’est autre 
que I’eclatdu soieil appele aussi un flot bouillonnant, aruacay 
VII, 63, 2. Ces deux expressions sont dgalenieiit appliqiiec'S 
a Teclat d’Agai, la premiere au vers VIII, 19, 31 (cf. X, 11, 
4?), la seconde au vers III, 22, 2. Agni est aussi appele un 
flot de lurniero, X, 8, 3. II est compare an coiirant d’une ri- 
viere, I, 65, 0^ etses flainmes sont comparees aux (lots d’une 
riviere, I, 44, 12; cf. Vlll, 92, 11, a des lavieres l)rillantes, 
I, 143, 3. Lorsque le feu, devorant le bois, est active par 
roflrande du beurre, il resseinble a des eaux brillantos qui 
suivent leur pente, III, 5, 8, et roflrande qiron y sacrifie est 
elle-meme comparee a line ile (mtouree par les (unix, I, 169, 
3- Enfin, de m^ine que le sue du Soma a ete considere comme 
un lait, IX, 62, 20, trait avec Jc^s ])icrres, IX. 31, ;> ; cf. 65, 
15 ; 97, 11 ; X, 76, 7 ; cf. encore IX, 42, 4 ; 54, 1 , comme lo 
lait de la plante ({uile produit, assimilee olle-memo a une 
vaclie, V, 4 ; Vlll, 9, 19; cf. X, 94, 9 ; cf. encore X, 
17 , 14, ' comme le lait de vacbes celestes (voir chapitre IV, 
rex])lication des formules telles qiic (*elles des vers II, 13, 

1 ; IV, 1, 19; VIII, 58, 6), <le menie Agni a ete compare 
au beurre brulant de la vaclie, IV, 1,6. 

On comprend deja par ce qui precede quo le soieil ait pu 
etre considere c<)jnmo une des formes celestes d(^ Soma. 
pendaiit cette assimilation senible au premier abord souffrir 
une difficuluV Soma a ete eu effet idcmtilic dans la mythologiti 
bralirnanique avec un astpe auquol il a memo donne sonnorn : 
mais cet astre est la lunc, dont les phases out etc expliquees 
par les repas que les dieux et les peres font successiveinent 
aux depens de sa substance, Tambroisie, originairement idea- 



tique au Soma celeste. Nous verrons m&ne tout a rheure que 
les germes de ce mythe se reucontrent deja clans le /iig-Veda. 
Toutefois ridentification du Soma a la luiie n’exclut pas son 
ideiitilication au soleil, ot celle-ci a une toute autre impor- 
tance dans le systerne general de la mytliologie vedique. La 
luue n’y jouo on effet, aussi bicn que les etoiles, qu’un role 
tres-restreint, du moins si nous en jugoous, comme nous 
sommes necessairement conduits a le faire, par les textes ou 
ces astres ligurcnt sous lour nom vulgairc. C’est ce qu’une 
digression, dont roccasion s’oilro ici naturellement, va nous 
permettre de constater. 

Les etoiles, dont Agnt a orne le ciel% I, G8, 10, sont invo- 
quees comme le soleil et avec lui, III, 54, 19, dans une cniume- 
ration qui comprend en memo temps latorre, le ciel, les eaux, 
ratmosphere. On pose pour elles, comme pour la plupart 
des corps ou phenomenes celestes, la question de savoir ce 
qu’elles doviennent qiiand elles disparaissent, I, 24, 10: « Ces 
ours (les etoiles de la Grande Oiirse), qu’on voit places la~haut 
pendant la nuit, ou sont-ils alles pendant lejoiir ? Les lois de 
'Vanina sont immuables; la lunc s’avance brillante pendant 
la nuit. » Nous venous do voir les etoiles do la Grande Ourse 
dcqa designees par le nom d’ours. II est possible f^ue les etoiles 
en general aient etc assimilees a des taureaux : c’est dii 
moins Tidee que suggero la conijiaraison inverse dos taureaux 
donnes aux pretres, commo salairc du sacrifice, a des etoiles 
Val. 7, 2, Elles out ete certaincment, de meme que le soleil, 
considercics commo des youx : les mille yeux par lesquels 
Agni regarde, X, 70, 5, peuveiit done etre les etoiles, 
aussi bien quo les yeux que le vers X, 127, 1 attribue a. 
la nuit. 

Les espions dont il est dit au vers I, 33, S qu'Indra les 
a entoures, e’est-a-dire a triornphe creux, avec le soleil, sont 
stf sceptibles do la liieme ifiterpretation. De ce doniicr passage, 
en ellet, on pent rapproclier celui qui representc les etoiles 
s’enfuyant comme des volours a rapproche du soleil, I, 50, 2. 
Est-co encore du soleil effacant Teclat des etoiles, ou est-ce 
de la luue brillant au milieu d\dles qu’il est question dans 
ce vers adresse a Mitra et Varuna, V, 62, 1 : cc Votre loi im- 
inuable a etc tonne secrete selon la ioi, la ou on detelle les 


'1. All vers I, N7, 1, oil les Maruts sont compares a des vaches ornties 
d’etoiies, je crois que ces vaches representeiu les miits (cC. cliap. 111). 



chQvaux ciu soleil ; millc autres etaieiit la, et je n’ai vu que 
cette forme, la plus belle des formes divines. « Quo! qu’il on 
soit, voila a peupres tousles textesd'ou il nous faudrait tirer 
rexplication des mythes stellaires, si le /iig-Veda on conte- 
nait. La suite de cetto exposition montrera qu’en dehors du 
mythe de Varu/ia et des Jdityas, dont IokS espions peuvent, 
cornineceux doiit il a dte question plus haut, representer les 
etoiles, on ii’a gutyreFoccasion d’en fairo usage. En general, 
la riiytliologie stellairo parait etre de foranatioii secondairc. 
Airisi Foil no >saurait considerer coinme un mytlje priinitif 
I’application an couple forme d’Agni et Somadu nom deptmar- 
vastly X, 19, 1, designation do Fuiie do ces constellations qui 
ont forme plus tard les mansions lunaires, et dont une 
axitvoy lishi/a^ est nominee an vers V, 54, 13 et invoquee 
au vers X, 64, 8. Nous eii retrouvcrons tout a Fheure deux 
autres encore, aghdh et arjtinyaii. 

Quant a la lune, si on laissc de cote le nom de Soma, 
dont Fapplication a cet astro, dans la langue des hymnes, est 
precisemont lo point en question, pour s’en tenir au nom de 
mas, identique au nom des rnois dont ellc determine la dureo 
X, 138, G, et a celui de eandra-mas dont le second element 
appartient a la meme racine, md « nn^surer )>, on trouve qiFelle 
ne tient guere plus de place quo les etoiles dans les preoccu- 
pations ordinaires des rishis. Nous Favons d<\ja vuo pins haut 
mentionnec avec les etoiles. Elle forme avoc le soleil un 
couple, cf. X, 138, 4, ordinairement dcsigne par un compose 
duel sdryd-mdsd, VIII, 83, 2, ou sm't/d-candramasat^ V, 51, 
15. Des textes qui nous rnontrent les deuxastres se h^vant Fun 
apros Fautre, I, 102, 2, et par Foperatiori de li/ iliaspati, X, 
68, 10, on rapproch(u*a le vers II, 21, 5 on los deux qui suivoiit 
sans effort, I’tin apres Fautre, les regies qiFa tracch^s Bralima- 
naspati, dieu identique a Brihaspati, doivontetro egaloment 
le soleil et la lune. Ils sont nomines aux vers X, 190, 3 pargri 
les premiers objets crees, ct dlipres le vers X, 12, 7, les dieiix . 
ont mis dans le soleil une lumierc appeleeyyn//h, tandis que 
coUe dont ils ont dote la lune est appelee akin, iion\ qui 


1. On a Belon moi accepts boaucoup trop vito rinterjjrotation dtt vors 
I, 25, 8 (Fapros laquello Varu/^a connaiirait, oulro les donze iiiois, un mois 
intercalaire. « C/olui qui nait eiisuite )& pent ntre tout aiilro cliose ipi’ane 
division du temps, par oxemplo le Soma celeste qui tonibe nuUe aux eaux 
du ciel (cf. p 105) quand revient la saison <les pluies, les douze t.'iois etont 
ecoules, cf. VII, 105, 
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designe souvent la nuit claire. Quoique la vraie etymologie 
des mots mas ct candra-mas n’echappe pas aux rishis 
vediquos, c/est sans doute par line sorte de jeu de mots, 
dont il y a d’aiitros exeniples, quo dans le vers X, 90, 13 on 
le soloil et la lune sent reprdsentes naissant du corps du 
Puruslia, tandis qne le premier cst, on vertu du rapport 
connu entre le soloil ot rani, tire de Tadl de cette victime 
mystique, la lune est, a cause d’un simple rapport de son 
outre la raenno man cc penser » et la racine nid « mesu- 
rer » , tiroes de son intelligence, nianas. Entiu le soleil et la lune 
sent invoques ensemble dans des enumerations do dieux, 
X., 04, 3 ; 92, 12; t);>, 5. Tels sent, sanf un petit nombre de 
toxtes quo je reserve pour les developpements qui vont suivre 
immediatoment , les seuls exernples quo presentent les 
liymnes d'uno mention de la lune sous Tun de ses noms 
vulgaires. 

En contestant d'aillcurs quo le nom do Soma soitdejadans 
lo /iig-Vedri un nom vulg:<‘rire do la lune, je n’entends pas nier 
quo Soma ne soit rjnelquerois deja idimtifie a cot astre. liemar- 
quons tout d'abord qu'au vers ¥111, 71, 8, le Soma dans les 
cuves est compare ala lune dans les caux, cf. I, 105, L J’en- 
terids \() vers VI, \\ L 4 en co sens que le S^nna a javnetre dans 
Indra cornme il pmietre danslccicl uni a Teclat de la lune. 
La lune ser-'iiti done (U'^mmo ](; receptacle du Sorna. Nous 
verroris plus tard qiic le Soma parait represente au vers 
1, S‘1, 15 par cette a essence cachee do TvasbJri » que le 
po(‘t,c place dans la derneure de la lune. i^iifin Soma estiden- 
tifie a la lune dans Fby rune X, 85, probaldemont deja au vers 2 
qui lo place au milieu des etoiles, et certaineinent au vers 5 
qui fnit memo allusion ;ui mytlio l>rabmanique des pliases de 
la lune : a Quaiid b's dieux tc boivcrit, b dien, tu to gontles 
ensnite de noirvoau. » (Jonrme pom* ecarter toiito possibilite 
de (lout<N ie memo vers fait mention des niois qui sont a Ja 
forme des annees Ajoutons que d(iux des constellations 
qui sontdovenues des mansions lunaires, cellos qu’on appelle 
af/liMi et arjuriyau, sont placees au vers 1?> sur le cliernin par 
loquel Siirya (ist mcneo a son epoux Soma. Eiifin les vers 18 
et 19 sont consacres au soloil ot a la lune ; ces deux vers, en 
relevant la propriete qu'a la lune de renaitre sans cesse, 
rappellent le vers 5 ou nous avons vu la meme proprietir 
attribuee a Soma. Nous verrons plus tard quo ie mytho du 
fils de la viergo mange par les fourmis, IV, 19, 9, peut 



s’expViqiier par lacoinbinaison desdeux ideos du sue du Soma 

etdolalnne^ 

Mais ce n’est pas senlement Soma quo les liymues iden- 
tifient, d’ailleurs passageremont, a la lune. Nous avons deja 
cu I'occasion de rolevor lo vers X, 52, 3 ou il est dit d’Agni 
qii’i! nait de jour en jour et do mois on joois, et de riiiter- 
* preter en ce sens qu'Agni y est idontifio succossivement au 
soleil et a la lime. On pent se demander si rauteur du vers 
I, 72, 10, en div^ant quo les immortels out donnd a Agni 
uTi eclat brillaiit quaud ils out fait los deux veux du 
ciel, c/est-a-dire apparommeut le soleil et la lime, n'eutcnd 
pas rideutifier a cos deux astros. Eu tout cas, rassimilation 
(rAgni a la lime est probable an vers I, 1 14, 4 portaut qual 
uait la nuit coinmo lo jour, ot liii donnant eu nnune temps la 
qualification de « joime homme chenu. » Ce dernier trait s’ex~ 
plique par deux aiitres passages (jui nioufruut qu4I convieiit 
tres-bien a la luue et qui peuvoiit d’ailleurs etro rapportes, 
soit dirocteinent a Fastre, soit pluldt a vSoina ou a Agui iden- 
tifies avf‘C lui. Je veux parlor du vers X, 32, 8: « 11 respirait 
aujourddiui. . . , la Yieillesse Fa altoint alors qu’il etaitjeime 
encore... )) ct du vers X, 55, 5 : « Courant veuf- (seul 
do son especc) au milieu (Fun grand iiomlji'C de niaries'’ 
(d’etoiles semblables), il a ete, jeiine encore, devore par 

10 cbenii (la vieillesse pers(»nniliee 0. Vois la grande sagesse 
du dievi, (qui flettuuniue ses phases) ; il esi mort aiijourd'liui, 

11 respirait liier. » De notr<3 vei's I, 144, -I d'apres lequel 
Agui nait la nuit coruiiie lo jour, on pout rap}>roclier le 
vers I, 95, 1 qui lui atti'ibne deux couleiirs difIerentc‘S 
designees par les mots hari et euLrn, 1 uue pour lo jour, 
raiitre pour la nuit. La ineuK' attribution est faite a Soma, 
ii cola pres quo la couleur nocturne est designee par le. 
mot rijra, IX, 97, 9. Cette distinction no correspondrait- 

r Friiil-il voir oiicore line alluision it la Innc dmis iv? IX, 74, il. 

'( La plante (du Soma) plrina tail, le tour de ruiiivers ^ » iMiliii I expression 
’vivveb/iili sonurparraOhili an ver.s I, ‘.q :1 peut-elle s inlerpreter a a. chaqiio 
pis a so de la iuuo v, ? 

2 . 1^0 mot vulhu^ devenu «raiileiirs iin nom de la Innc tH. qui est <niiploye 
retie seule fois dans son sens etyoiulogFjne, ou ati rijoiii.s aver allusion Jx ce 
•sens, mo parait tronve.r son oxjdicaLion la plus sati.'.iaisanto dans le rappr«.»- 
clienioTit du mot I'idhavd ff veuve » qui n’esl; <iue lo leruinin de son derive. 
L'opposition du mot sauiamf. (voir la note .suivante) semlde decisive. 

o. Litteralement au milieu du « inariupe » d’nn grand jioml>re. Co sons e'St 
bien etabli pour le mot sartKinfi \vav le vers Al, i>iL 2 do 1 Atharva-A t*da, 
cf. ilncL II, 3r>, 1, ct R. V. VII, i, a; cL au.ssi IV, 38, 8 ; VI, 75, 4. 
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elle pas, pour Tun comme pourTautre, a cello du soleilet do 
ia lune ? On pourrait interpreter dans le rnSme sens le vers 
I, 127, 5 portant que le coursier d’Agni est plus beau la nuit 
que lo jour^ Nous aurions la un premier tdrnoigiiage de la 
predilection bien connue des Hindous pour la lune. 

Airisi Agni, comme Soma, parait quelqueftns identifie ala 
lune dans les lijmnes. ; Plus generalement Agni et Soma 
representont, comme nous le verroiis tout a llieure, un 
principe identiquci qui est celui do tons les corps ou pheno- 
rnenes ignes ou lumineux. (.Test a cette large conception qu’il 
faut avoir re'eours pour expliquer les differentes formes 
celestes do Soma aussi bien que ccll(3s d’Agni. L’uno de ces 
formes sera la lune, je iTy ai pas controdit, mais d’idcntifi~ 
cation particuliere et definitive de Sonia a la lune appartient, 
selon moi, a une formation rnythologique socondairc, a pen 
pres comme les mytlies steliaires. Pour Soma, comme pour 
Agni, les mythes les plus anciens, et en tout casles plus 
importants, sent ceiix du lever du jour et de rorago, relietes 
dans le cultc. Je reviens done, ap res cette digression neces- 
sairc, a inon premier point, e’est-a-dire a rassirnilation de 
Sornaetdii soleil. 

Soma est d’abord simplement compare au soleil, comme 
brillant, IX, 111,1, comme visible a tons, IX, GO, 22, comme 
Tobjetdes dorsirs des hommos, IX, 94, 1 ; cl\ LX, 1)8, 8. II est 
dit egalemcnt des Somas au pi lutel qu’ils sent brillants comme 
des soleils, IX, 101, 12, qifils courent comme les rayons du 
soleil, IX, 09, 0. (iuaiul Indra boitle Soma, la force romplit 
ce dieu comme le soleil rejnplit ratmusphei*o de ses rayons, 
1,84,1. 

Une remarque (jue nous avons faite pour Agni est appli- 
cable ici, il est telle formuie de comparaison qu’on est tonti- 
dMnlcrpreter comme une identification : Soma se tient au- 
.dessus do tons les etres comme le dieu soleil, IX, 54, 3, il 
court dansle ciol comme Ic soleil, IX, 54, 2, quand il brille 
du liaut du ciel, ses flots so repandeut comme les rayons du 
so1(dl, IX, 64, 7 et 8, il court a traversla grande mer (celeste?) 
comme le soleil brillant, IX, 80, 34, il est invite a remplir 
les deux mondes comme le soleil les romplit de sos rayons, 

1. line plus grande diver-site de coufexirs est d'aiUeurs altribuee a .Agni 
par frautres passages, par e-xemple X, 20, 9; eX. 21, Le vers 1X1, 1, 4 iui 
eii doniie deux designees par les adjectiia ^jve^a et inais il les dis- 

tribue entre le inoineut de sa naissance et le temps de son age adulle. 



IX, 41 , 5, 11 hennit comme le soleil (substitue a i’^clair dans 
Forage), IX, *64, 9, il est porte comme le soleil par les Iiarits, 

X, 31, 8, enfin, le vers I, 135,9, qualifie les Somas, au 
pluriel, (le « difflciles a arrdter comme les rayons du soleil », 
apres nous les avoir montres volant eiitre les deux rivieres, 
c'est-a-dire sans doute entre les eaux celestes etles eauxterres- 
tres. Pour quelques-uns au moins do ces passages dont nous 
aurons Foccasion de citer de nouveau et plus completement 
la plupart, on pourrait otre tent(i dans la traduction de 
substituer au mot « comme )) les mots cc en ([ualit(5 de ». La 
m^.me observation est applicable au vers IX, 97, 38 on Soma 
serait identilie, non plus au soleil, mais a un createur, dhdlvi^ 
place dans le soleil L 

De ciuelque fagoti d’ailleurs qu’on interprete ces dcrniers 
textes, il en est d’autros ou la particule cornparcitive est sup- 
primee. Le nom de soleil {sura) est applique directemont a 
Soma, IX, 65, 1 ; 67, 9 ; 91,3 ; cf. 66, 18, et aiix Sonias, IX, 
10, 5. Mais voici qui est plus decisif. Nous lisoris au vers 
IX, 86, 32 que Soma s’est revotu des rayons du soleil, au 
vers IX, 80, 29, qu’il depassc le ciel et la terre el: quo son 
eclat est le soleil. De ce dernier trait on pcmt rapprocher 
la formule suivaiite dont il Idurnit Fexplication, I, 46, 
10: L'(3clat est vcnu a la plan te, un soleil pareil a For. » ; 

D’apres le vers I, 135, 3, les rayons de Soma lui soiit com- 
muns avcc le soleil (cf. IX, 111, 3?), ot il faut sans doute 
iiitei’preter de memo au vers IX, 2, 0 rcxpression 6‘am stlryeua 
roeale « ilbrille avecle soleil Je n’entends jias autrement 
non plus le vers IX, 27, 5 : « Il court“ dans le ciel avec le 
soleil. )) 

Dans les passages on Soma est represonte voyaiit ces 
deniouresinferieures, IX , 96, 7, regardant (ou (^clairant?) le ciel 
etla terre, IX , 101 , 7, et d’en haut iesregardant, IX , 32, 4, con- 
tomplant enlin toutesclioses,IX,57,2,ii estdc^ja vraiscmblab)^) 
(jiie le poete Fidentifie au soleil , mil d u inonde. La vraisoniblanee 
augmente dans les vers IX, 70, 3-5 dont Fautcur, en disant 
que Soma s’avanco entre les deux mondes et contempk^Mes 

I .R+»marqiions a ce propo.s qu’au vers I, 19J, 10, c’ost ]e soleil, nomme 
<laiis le pfida precedent, qui parait designc comme le receptacM, sinon du 
Soma, au moins de ia liqueur cnivrante appelee. .surd. 

Le sens de « rivaliser >», adopte par MM. 11. ct Or., no me parait pas 
suffisamment etabli pour la raciiie has, simple devcloppement de la racine 
fid 9 aller », dout les emplois soiit d’ailieurs tres-peu nombreux. 
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deux races, ajoute que ses rayons immortels se r4pa.n(ie^^^^ 
cliez Tune et chez I’autre. L'identiflcation de Soma au soteil 
est pout-etre expresse dans I’liymne IX, 10 ; apres le vers 8 
que nous retrouverons plus loin, et ou le soleil auquel Soma 
reunit Toeil de riiomme comme le nombril (dufils) au nombril 
(dll pere, cf. p. 35), parait deja considere comme une forme 
de Soma lui-meme, on lit au vers 9 : « II coule (sous-entendu, 
cf. IX, 12, 8) dans le sejour aime du cieL... Soleil, il voit 
avec son ceil. » Telle est, du moins, la traduction a laquelle 
on arrive cn prenant surah pour le nominatif du tliemo siira, 
et qui est suggeree par la comparaison du vers IX, 89, 3 : 
(c II sur vei lie av oc son (prop rc) ceil . » II est vrai que stmih peu 1 6tre 
aiissi le genitit* du tlieme smr, et nous verrons se reproduire 
plus crime fois l^equivocpie a laquelle cette forme pent donner 
lieu. Mais dans le cas present la formule ainsi intorpretee 
« II voit par rceil du soleil » garderait a, peu pres la meme 
portee. II me resto d’aillcnirs a citer un texte qui iielaisse plus 
place a aucuu doute, IX, 71, 8 : a Sa couleur devient bril- 

lanto 9. II a mugi comme un taureau on passant autour 

des troiipoaux ; il a rcvefu V(klat du soleil ; roiseau divin con- 
temple cron liaiit la terre ; Soma siirvoille les races avec 
iritelligcmce. » 

On aura romarquc^ dans C(dd:e derniere citation une allii- 
sioii a la cours(‘ circulaii-c do Soma idontifie au soleil, Un 
rnoiivement aiialugu(3 est atiribue a Soma autour de rospace, 
IX, 08, 2 ; cf. 6 et 8, des deux moiidcs, IX, 18, (3, de la 
terre, IX, 72, 8, de Ja terre et du ciel, IX, 107, 24, de 
toutos choses, IX, 74, 2, ou, comme dans le passage 
ci-dessus, aiitour des A^aclies, IX, 87, 9, des femelles 
divines, IX, ir)3, 5, et il est permis de cu'oire que dans ces 
text(3s oricorc?, et surtout dans nn autre qui le iriontrc por- 
tant circulairemoiit sa couleur brillante, IX, 97, 15; cf. IX, 
80, 5 et 0, (Vest le soleil qui est desigiie sous son nom. Dans 
un vers quo nous retrouverons plus loin, Soma, en meme temps 
qu’il est represente coulant autour do tous les etres, est com- 
pany au soleil poursuivaut raurore, IX, 84, 2, ct cette com- 
paraison est de c<4los qui paraissent, scion la reinarque faite 
plus haut, equivaloir a une identification pure et simple. 

I/ascension de Soma dans le ciel, IX, 36, 0; 85, 9, est 
encore un mouvemeiit qui suggere naturelloinont I’idee du 
soleil. 11 est vrai ciu’au vijrs IX, 17, 5, Soma montant dans le 
ciel est expressement distingue du soleil comme le mettant 



ea marche; nous savons que le soleil pent ^tre lui- 

xnton, sous son nom vulgaire de stmja, distingue de rastre, en 
tant que persoiinifie en un dieu qui Ic dirigc* II est plus dif- 
ficile de preciscr le corps ou le plienorneno liimineux repre- 
sente par Soma dans les passages qui nous' le jnontrent 
s'elangant duciel dans Tespace, IX, 08, 9, travoi'sant le ciel, 


IX, 3, 7 ; 8 ; 12, S ; 37, 3 ; cf. IX, 02, 14 ; (5S, 4; 8, ou suivaiit 
son chemin dans Tespaeo, IX, 22, 4: 03, 0, sans indiquor la 
direction du inouvenient, ou encore s’etendant en tons sens, 
IX, 80, 3, a inoins quo ces passages ne renferment qiielque 
autre detail caracteristique, comme le vers IX, 80, 37 par 
exemplo, crapres lequel Ic Soma traverse en inaitre les 
mondes, avecuri attelago compose des liarits ailecs : les harits 


sont en elfet les chevaux du soieiL 

L’identification de Soma au soleil resulto encore de bicn 
d’autrcs textcs que nous aurons roccasion do citor dans la 
suite de notre C3xposition. 

Apres avoir vu Soma rcpre, sente, sous la forme du soleil, 
dans les plienomeries qu^m pout rapporter au ciel, on prciiaiit 
ce mot au sens Icplus etroit, nousdevons nous attondre alui 
voirjouer aussi im role dans les phenornenes de ratmo- 
splnke. J’ai annonce dejaqu’il avaitete, selon moi, identilie 
a reckiir, rnais on ajouiant que sur ce point, plus encore que 
sur celui do ridentilication au soleil, ma tli(k>rie heui taitdes 


opinions recuos. Ce iCest pasque nios dovanciers aiont refuse 
un role a Soma dans Torago, mais il y ropresoutei’ait selon 
eiix les eaux du nuago, el. non I'ecJair qui bi’ille au milieu 
d’elles. On ontrevoit dejd le principo rlu difiereud/ C(\ pria- 
cipe ii’est autre que la nature coraplexe do Soma quo nous 
avons vu, en tant quo liquido, compare aux eaux> mais qui est 
aussi, a cause de sa coiileur brillante et <le sos elfets comme 
brouvago enivrant, compare et memo identilie au soleil. Or 
il est clair que si, par ses deux, dorniere.s proprietes, il etait 
xappole dans les plienouieues do Turagri a requaxsenter reelair, 
la premiere semblait le dostiner platdt a represeMter les 
eaux. Reste a savoir, de ces gennes preW^xistants du myiho, 
lequel a fnictifie et etouffd, ou du nioins arrete Tautre dans 
son developpemont. La question n’a pas memo eteposee, que 
je sacho, par les inythologues, qui, depuis M. Kuhn dans son 
livre sur la descente du feu, ont tous identifie le Soma celeste 
a la pluie, en neglige du reste le Soma-soleil aussi bicn 
quele Soma-eclair. C’est cependant, dussd-je etre taxe de 
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pr^soraption, avec une entiere confiance que je la resous dans 
un sens contraire a ropinion recuelLes preoccupations 4tran- 
geres que la mythologie comparee a introduites dans I’etude 
du /lig-Voda ontseules pu, scion inoi, obscurcir un point qui 
me parait rossortir avec une clartd absolue d’un travail 
d’enscmble sur la religion vedique, conime celui que j’ai 
eritrepris dans ce livre. 

Ce n’estpas que le Soma, deja compare, comme nous I’avons 
vu, aux eaux et aux rivieres en general, ne le soit aussi parti- 
culiereraerit a une riviere celeste, la Rasa, IX, 41, 0, aux 
pluies du ciel, IX, 57, 1 ; 02, 28; 89, 1, ou, ce qui revient au 
memo, au nuage pluvieux, IX, 2, 9, et aux outres celestes, 
IX, 88, 0. Le bruit qu’il fait en coulant cst aussi compare a 
cclui de la pluie, IX, 41 , 3. Les Somas bus par Indra coulent 
en lui comme les pluies sur la terre, IX, 17, 2, et font sur lui 
Teffet dc la pluie sur un champ de ble, X, 43, 7. D’un autre 
cotti, la racine pu, qui exprime ordinairement la clarification 
du Soma, est au vers VII, 49, 1 employee a propos des eaux 
divines qui, d’ajtres le vers VII, 47, 3, coulent par cent 
tamis. 

L’operation meme de la clarification du Soma, coulant par 
gouttes des trous il'uii tamis, seinble bien, etant donne I’es- 
prit general du culte vedique, tel que je m’attache a le faire 
rossortir dans cotte premiere partie, une imitation de la 
chute de la jduie. 

Mais le Soma terrestre, quaud il passe a travers le tamis, 
osi. (hqa melange a I’eau dout la planto a ote arrosee dans 
roperation du pressurage. O’est I’ecoulement de ce melange 
qui irnite la chute de la pluie, et ou coraprend tres-bien que 

10 Soma celeste ait pu eii'c distingue de la pluie a laquelle 

11 aurait ete uni, comme le Sonia terrestre reste distinct par 
sa nature de I’eau dans laquelle il est contenu, ou, car cette 
iijaniere do voir pent sc jiistifier aussi bien que I'antre, qu'il 
contient lui-meme. Il est peut-ctre permis d’expliquer dans 
ce dernier sens les passages on le Soma, qu’il s’agisse d’ail- 
leiuV du Soma terrestre ou du Soma celeste, est appeld une 
mer, IX, 101, 0; 109, 4, une mer qui so purifie dans son 
union avec les eaux, IX, 2, 5, un reservoir qui plait aux 
deesses (aux eaux), IX, 0, 0. Nous retrouverons plus loin plu- 
siours passages, IX, 64, 8 ; cf. 19 ; 86, 29 ; 97, 40, ou Soma 
recoit encore le nom de mer, et qui, comme le dernier cite, 
doivent eti'e certainemeht rapportes au Soma celeste. 



Un premier argument qui, selon moi, serait a lui seul 
d^cisif en faveur d’une distinction du Soma celeste et des 
eaiix de la pluie, c’est le sexe regulierementattribue dans la 
mj^thologie vedique a chacun de cos cdtnnents. Nous verrons 
en effet que les oaux sent toujours femelles, et qu’au con- 
traire, le Soma, soit cc4este,soitterrestrc, estessoiitiellement 
male;. Car il n’j a pas dlmportance a attaclior aux passages 
ou les Somas, cn tant qu’abreuvarit ladra, sent, comme les 
offrandes en general, compares a des vaches, IX, 24, 2 ; 68, 1 ; 
cf. IX, 60, 12/ qui s’offrerit d'elles-memes a lour yeau, 
IX, 86,2; cf. 13, 7 (of. encore VI, 41, 1; IV, 34, 5). 
J’en dirai autant do celui qui nous montro I(\s Somas, re- 
pandus pour A-"ayu, ornes comme line epoiiso possedant un 
riche patrimoine, IX, 40, 2; cf. 82, 4. hiri reyanche nous 
verrons, en etudiant les representations ordinaires do Soma, 
qu’il cst regulieremcnt considere comme un element male, 
et qu’il s’unit en cette qualite aux eltnneiits femelles, soit 
dans Ic sacrifice, soit dans les pbdnomenes celestos, et en 
particulicr aux eaux, iion-soulement aux eaux terrestres, 
mais a ces eaux de la pluie auxquelles on veiii , bien a, tort, 
ridentifier. 

^ .L’idee d’un element igne et lumiueux, nu'de aux eaux de 
la pluie sans sc confondre avoc dies, et leur donnaut, on 
mikne temps que la yertu onivrante propixi a en faire le 
breuvage des dioux dans le ciel (cf. II, 24, 4 ; cf. aussi 
VII, 85, 3), le pouvoir fecondant qui leur est attribue dans 
leur chute siir la terre, n’est (railleurs pas nouvdle pour 
nous. Le mythe de la dosconte d’Agni, auqud nous aurons a 
comparer bientot celui de la descente de Soma, nous Yu 
presentee line premiere fois. C’ost qifen offet Agni et Soma, 
jouent un role esscnticllement identiquo <lans touto la my- 
thologie vedique, et cette identite, qu’on a deja. pii constater 
dans rassimllation de run et do raulro au sokdl, et qu'ou. 
trouvora confirmee pour ainsi dire a chaque pas dans la 
suite de ce livre, ost un second argument, non moiiis 
decisif que le premier, contre une assimilation pure* et 
simple de Soma aux eaux do la pluie. Sans doule le feu et 
le breuvage out sur la terre des attributs differents, et le 
vers IX, 88, 5, tout en les comparant run a lautre, les 
distingue en ces termes : c II (Soma) brille dans les rivieres 

Le mot samudra a mer me parait design(?r la Indra, cf. IX, 108, 10. 



(les eaux), comihe Agni quaiid il s’elance siir le bois. » Mais 
ce texte mt^me nous montro quo c’est Soma qui reprasento le 
plus exactement sur la terra lo feu de T atmosphere, celui 
qui shinit aux eaux, ot que par consequent il ne pent dans 
Fatmosphere etro distinct d’Agni. 

D’ailleurs lo fait seal do la cornparaison nous prepare a 
admettre ridentification. J’ajouterai done a la derni(k’e cita- 
tion cello du vers IX, 22, 2, ou Ics Sonias sont compares 
a la fois aux pluies du nuage a cause do leur nature liquide, 
et aux flainmes d’Agni a cause de leur eclat. Invorsemeiit on 
trouve aux vers I, 65, 10; X, 115, 3, la coniparaison 
d’Agui a Soma, et au vers X, 46, 7, cello des Agnis aux 
Somas. 

Los personnagos d’Agui et de Soma scmblent se confondre 
dans les divinitos cc^dhreos aux vers 1, 2 ot 3 do Fhymiie 
Apri, IX, 5, quo Fepitlieto mmiddha « allumd », lo nom de 
TanunapAt, et Fomploi dela racino id dans Fdpitheto ilenya 
« digne dVdr(‘ iiivo([iid», non inoiiis quo la coniparaison des 
autres hymnes /Ipri, ideiitifient a Agni, tandis quo repitliete 
pavaindna suggoro Fidde du Soma qui so. clarifie, ddsigne en 
e (Tot par olio aux vors suivanls. Uno observation analogue 
ost applicubh'. aux \'ors IX, 60, 19 : 20 ; 21 ; X, 3, 5, dans 
losquoLs la nioiae diritliote jHioanidna ou d 'autres formes de la 
racine pa sent aj)pli(Hiees a Agni. 

Du reste, nous voyons le vors VII, 6, 2 appliquer a 
FAgni celeste la qualification do breuvago, dlnUi, on memo 
temps quo colic do spbnidour do la montagne (du imago), et 
au vers I, 96, 1, la « coupe )> est noinmde comme un de ses 
lieux d’origino. Itappclons a cepropos qu’Agoi a ete compare 
au beurre do la vaelie, IV, 1, 0, ot ajoutons qu’au vers 
111, 26, 7, un memo etre mylliiquo s’idontifio lui-mdme a la 
fois a Agni et a Foffraude. 

•- Dans lo vers VIII, 3, 20: « fjcs feux sont sortis brillants ; 
le soleil, le Sonia brouvago d’lndra sont sortis brillants, » il 
scrnble bion quo le Soma soit, comme lo soleil, Fun de ces 
feiik nommds (Fabord au pluriid. 

Co no pout otre, a ce (|u’ii mosemble, que comme identifie 
a Agni, quo Soma ost appole la liacho du bois, IX, 96, 0. 
On pout (‘iicore cherclier au moins une allusion a cette assi- 
milation dans le vers IX, 98, 3, qui le rnontre, non-seulc- 
inent brillant, mais debout, urdlivay dans le sacrificed 

1. Cl encon'. lo vors 1:2 du inome liyiiiiie ou I’opithete puromc a qui brillc 



Les meilleurs arguments eh fave^ I’identification du 
Soiha et d’Agni ne sent pas d’aillours les qiielques textes isoles 
que jo cite ici, uniquement parce que je n’aiirai pas d*autre 
occasion de les produire, mais bien les applications innom- 
brables de ce principe qui seront, comino jo Tai annonce 
d(ya, repandues a travers le livre entier, Je dois cepondant 
signaler tout particuliereiuent Tidentite des rapports qoncus 
entre Tun et Tautre personnage et les eaiix du eiel; ce fait 
auquel il a deja (ke fait allusion plus haut, et sur lequel nous 
aurons plusieurs fois a 1 ‘evenir, rcssortira surtout avec unc 
entiere evidence de Tetiide quo nous consacrerons a Aparn 
Nap&t, le fils des eaux, identiiie tour a tour a Agni et a 
Soma. Nous verrons du reste que ce fils des eaux pout re- 
presenter le soleil, dans lequel nous avons recoiinu deja une 
forme commune d’Agiii et do wSoma, mais qifil represente 
surtout 1 eclair dorit ridentite avec Agni trust contosteo par 
personne, et dont les observations precedontes out du deja 
nous preparer a adruettro rassirniiation a Soma. (Tost ce 
dernier point que jo vais clicrcinu’ a etablir dirHmtcmeitt, 
apres deux deriii(Vres remar<pios sur rassintilation de Soma 
et d’Agni. L’une est quo I’oxistence d’un couple Agni et 
Soina,d(‘signd par le composedmd aguishnind, X, ID, 1; (>(>, 7, 
et auquel est consaerd uii liyrrmo ciiiier, 1, ne prouve 
ricn centre cette assimilation, non plus quo les vers 
V, 44, 14 et 15 par exemple, qui presen tent b‘S deux per- 
sonnages comme des amis, cf, Vlll, (il, 2. Le feu et le breu- 
vage etaient en efet necessaireruent distiriguds sur la terre, 
et il etait inevitable que cette distinction fiit qiiolquofois 
etendue a leurs formes celestes, par exemple dans le mytho 
du sacrifice des dieux, cf. X, 8S, 1. D’ailleurs, si au versCide 
rhyrnne I, 93, quo nous retrouv<‘rons plus loin, la doscente 
d’Agni et celle de Soma sent presentees comme deux my thes 
distincts, ranalyse que nous donnorons du second prouvera 
qu’ii est en realite equivalent au premier. Mon autre rf3- 
marque est que si dans riiyrnne II, 1, oii Agni est succcs- 
sivement identifie a tons les dieux, Soma n’est pas iiorpme, 
la seule conclusion qu’on puisse tirfu* de cotto omission est 
que ridentite dufeu sous ses deux formes principales rravait 
pas meme besoin d’etre indiqueei Soma on effet, et e’est 


mavant » est donnee a Soma, ot TexpressioM yajnasya helu\\^ « etendard <lu 
sacrifice, » qui lui cat appliquee, IX, 86, 7, comme die I’est si souveiit a Agui. 



ainsi que je resumerai tqute cette digression, n’est autre chose 
que le feud liquideS 

L’assimilation du Sorna a I’eclair peut seule expliquer, 
selon moi, le vers VII* 69, 6, adresse aux Agvins : « Vers 
I’eclair, comme deux boeufs al teres, vers nos libations, venez 
6 heros ! » II me serable en effet egaleraent impossible d’in- 
troduire I’idee de I’eclair dans la coraparaison, comme si les 
deux boeufs prevoyaient on effet que la chute de la pluie doit 
suivre I’apparition de I’eclair, ou d’attribuer pour ce seul 
passage au mot vidyul, comme le font MM. Roth ct Grass- 
mann, le sens « d’eau etincelante. » D’ailleurs, ind^pendam- 
ment des textes ou le Soma est compare a un serpent, 
IX, 77, 3; SO, 44, etqui suggerentoncoi’eassoz uaturellement 
I’idee d’une assimilation a I’eclair, nous avons a citer ceux 
ou il est compare nirectement a cc plienornorie, et oil cette 
comparaison, comme tant d’autres qu’ori peut relover dans 
le /hg-Veda, equivaut peut-etre a une identification pure et 
simple. Je veux parler du vers IX, 70, 3, ou le Soma est 
invite a faire gonfler (aremplir de richessos) les deuxinondes 
comme I’eclair fait gonffer les nuages, ct surtout du vers 
IX, 87, 8, oil le Sorna. sortant do la montagne supreme est 
compare a I'eclair du ciel tonnant dans les nuages. Au vers 
1, 187, 7, lo Soma parait etre appele « la lueur » ou « le lumi- 
neux dosmontagnes )•, apparemment des montagnes celestes 
ou nuages, ce qui equivaudrait a une assimilation a Teclair. 

En traitant de ridentification du Soma au soleil, j’ai eu 
I’occasion d’indiquer quelques textes oil la marclie du Soma 
dans Ic del est decrite en des teiunes qui no pcrmettent pas 
do precisor la forme sous laquelle il y est rcpresente. Je puis 
ajouter maintenant qu’il n’y a guere, selon moi, do choix a 
faire qu’cntro le soleil et I’cclair. Celui-ci d’ailleurs me parait 
flesigne dans d’autres passages ou le Soma, s’avancant entre 
les deux raondes, est qiialifie de rotentissant, IX, 70, 5 et 0; 
9* , 13. 11 est vrai qu’un texte dej.a cite nous montre le Soma 
« hennissant comme le dieu soleil », IX, 64, 9. Mais nous no 
devoirs pas oublior pour cela que le bruit du tonnerre, que co 
texte parait rapporteraccidentellement au soleil, estun attri- 
but essentiel de reclaii’, auquel d’ailleurs les rayons du soleil 
sont peut-etre identifies dans une conception de co genre. Il 
serait meme possible que le Soma, compare dans ce vcr.s au 
soleil, cf. ibid. 7, et nornme une « mcr » (cf. p. 164) au vers 8 
qui le reprcscntc brillant du haut du del, fut I’^clair lui- 



ni^me. Quoi qii’il en soit* lo vers IX, 68, 8 insiste encore sur 
le son rendu par le Soma celeste, et les vers IX, 12, 6 et 14, 
1, sur le vson rendu par le Soma dans la mer. Ces derniers, 
lors mtime quo la « pier » n’j serait autre que la cuvo oii 
coiile le Soma terrestre, garderaient leur interet, comme 
allusion au bruit du Sorna dans la mer celeste. Nous rotrou- 
' Tcrons plus loin le vers IX, 72, (> ou des sages qui paraissent 
Hre des sacrifleateurs celeste>s a traient » la plante « ton- 
nante » ct inepuisable. 

Personne no conteste que la foudre d'Indra represento 
Teclair. Or, Soma est appelela foudre d’Indra, IX, 77, 1; 72, 
7 (cf. IX, 111, 3?). II est vrai qu’il a pu, ainsi qne nous le 
verrons, recovoir cede appellation en qualite do breiivago 
du sacrifice, comme donnant a Indra irn pouvoir equivalent 
a celui que cc diou tient de la foudre, cf. I, 121, 12. On doit 
remarquer pourtarit que, cornmo le niein(‘ nom donne a 
rhjrnne X, 153, 4 eveille nalurellement Tidec da bruit du 
tonnorre dont nous (jonstaterons rassiinilation a la priru’e, de 
meme, applique a Soma, il parail; foiro allusion a sa forme 
celeste d’eclair. l/allusion est surtout transpaivmto an vers 
IX, 47, 3, OlVpr(a^is^nTl(:ul^ 1\( hymne » ropresente la voLx du 
tonnerre : « Soma, le bia^uvage dl ndra, est devenu la foudre 
qui conquiert mille bi(ms, quandson hyirine retentit. » IVail- 
Icurs, au vers V, 4S, 3, c/est, a ce qif il seinbl(‘, dn dieu raeiue 
norteur de la foudre, qu’il est dit : u 11 a, avee les pier res... y 
fail couler la foudre sur le ruse (lo dernon » Ajoutons quo les 
ailusions au Sorna sont peut-'eii*e conibineos avoc les allu- 
sions a la foudre dans la description de c(dto fle(die qui recoit 
au vers VI, 75, 15 1 (M 5 epitlietes de <f divine » et faisant 
couler la semen cedii nuage w, etqui est decrite en ces termes 
au vers 11 du meme liyrnne : « Elle se roviM: de Foiseau; un 
animal sauvago est sa dent; unie aux vaches, olio vole eii 
avant. » L’oiseau, qui rappel le les barbes de la Ibkdie, est^ 
unc reprelsentatioii commune du Soma et dereclair; on en 
pout dire aiitant de ranimal saiivage ; les cc vaches )) aux- 
qiielles la fleche est unie, et qui representeiit la corde ^lo 
Tare, ^suggerent surtout, comme on lo verra, Tideo des 
femelles du Soma. 

Dansi'iiymne IX, 41 ou le Soma celeste remplissant les 
deux rnoncles (vers 5} est compare successivernent au soloil 
(^7^n/.) et a la riviere celeste nommee Rasa (vers 6), on lit 
au vers 3 apres la comparaison deja citee « On enteiid son 
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bruit pareil a celui de la pluie », ces mots: a LeKsa^clairs 
courent dans le ciel. » La manifestation de Soma a dvidem* 
ment lieu ici dans le pbenomekie de Toriige, et, d’apres ce 
que nous avons die plus liaiit, ce sent l^s eclairs qui.doivent 
le representer. Au vers IX, 84, 3, je crois que la phrase d 
vidyuid pauate dhdrayd stUah peat etre traduite hardiment : 
(( 11 so clarifie, exprime en uii torrent qui est Teclair. w 

Rappeloiis enfiri qii’au vers 11 de Thymne VII, 33, le rishi 
Vasishiha, personnification duieu identiflee d’apres levers 
10 a Feclair, est appele une goutte tombeo par rejfTet de la 
priere divine quo les dieux out reeiie dans la cuiller. L’iden- 
tite d’Agni et de Soma, sous la forme de Feclair, ressort avec 
evidence do ce passage*. 

En dehors des textes ou les formes celestes de Soma sent 
determiuees par lour assimilation au soleilou a Feclair, il en 
est qui constafent en. tonnes generaux [’existence d’un Soma 
celeste. J’ai ddja cu Foccasion de citer coux ou il est ques- 
tion d’un iiiouvomcnt dii Soma dans Ic del. Jo n’insisterai 
pas siir le nom do a brou vage du ciel)), IX, 51, 2; 110, 8, 
ou (c breuvage celcsto », IX, 109, 3, qui peut designer le 
Soma terrestre, bien qu’il no lui ait <Hd on tout cas attribue 
qii’a cause do son idcjitito avec uu Soma edeste. Le nom de 
vase (dlmhaud) divin dourie a laciive oil ronpresse le Soma, 
I, 109,4; cf. IV, 34, 1, >s’expliqiie de la inline manid’C. 
L’epitIuHe di/uhha, a liabitant lo ciel » (ou simplement 
celeste?), Ill, 40, 5; IX, 52, 1, et surtoiit cello de rajastur, 
tf traversant Fespaco, » IX, lOS, 7 (cf. apiur, a travorsant 
les eaux, » ibid,), senil)lent devoir so rapporter plus directe- 
ment au Soma celeste. Au vers IX, 48, 1, Soma est formel- 
loment place dans les demeures du grand ciob cf. X, 85, 1. 
Le vers I, 187, 4, nous moiitrc ses sues repandus dans les 
espaces et sejournant dans le ciel comme les vents, et d’apres 
Jo vers IX, 108, 11, il a etc a trait » du ciel. Nous aurons 
a signaler dans les paragaplies suivaiits un grand nombre 
d’autres passages relatifs au Soma ciUesto, parmi lesqucls 
Flwmne IX, 20 merite une mention partiouliere. Komar- 
quons encore que Fepitliete vdtdpi, 1, 187, 8-10, doritFinter- 

All vers I, 461, If oil la fahrination lies coupes par les nibhus 
assez naturollemeut Tidee du Soma, n’(*st.-ce pas ce dernier (jui serait desigu^ 
par un nom {vadharyanti « celle qui frappe, hlesso ») qui parait et.re uiH^ 
ivpithete de I’eeUiir (feminin, vidyuV]% L*uii des trois freres prefere les eaui 
et le second le feu; le Iroisieme prefererait le feu dans les eaux, c'esl-a-dire 
I’eclair, pour le verser dans les coupes sous forme de Soma. 



pretation me parait tout a fait arbitraire chez MM. Roth et 
(Jrassmann, et queje traduis « ami du vent » (litt^ralement 
« qui a i>our ami lo vent,' »), peut sans doiite s’expliquer par 
I’oblation fr^quente du Soma terrostre a Vavu, qui, d’apres 
Ics vers I, 134, 0 ; IV, 4(>, 1 ; VII, 9,2, 1 ; cf. VIII, 27, 25, 
le boit le premier, mais peut tout aussi bien rappcler Ics rela- 
tions entre le Soma celeste ct le vent, auxquolles paraissent 
faire allusion le vers I, 135, 9, et les vers VI, 37, 3;X, 
186, 3, ou d’ailleurs ce Soma scrait desiguc par le mot 
mnvila, « ambroisie. » Et en effet le vers 4 du inume liymue 
I, 187 nous montre les sues du Soma repandus dans le ciel 
comme les vents, cf. IX, 22, 2. Entin nous {lourrions ajoutor 
aux textes deja cites .sur le Soma celeste, ceux oil il est 
ddsigne par ce nom d’amrito qui vieat d’etre inentionnd 
pour la premiere fois. Mais ils seront mieux a lour place 
dans le paragraplie oil nous traibmons du Somacorapic breu- 
vage donnaiit riminortalite. 

J’ai parle jusqu’.a present d’une identite du Soma terrestre 
et des corps ou plu}nomene,s celcste.s qu’on rencontre dans 
les bymno.s designes par le nicme nom, iiarticuliercraent du 
soleil et de I’eclair. Pour prouver qu’il s’agit bien d’une 
identity de nature, et non pas seulement do nom, il mo reste 
h rnontrer que le Soma terrestre evst descendu du ciel. Jo cite 
d’abord les textc-s formels. On lit au vers IX, 66, 30 quo. le 
« lait » dll Soma a ei;e apporte du ciel, au vers IX, 61, 10, 
quo le Soma, ne la-haut d’une plante, et habitant lo ciel, a 
ete requ par laterre, au vers IX, 63, 27, que les Somas out 
eta repandus du ciol et de ratrnospbere sur la surface de la 
terro (cf. I, 91, 19 ; IX, 68, 9 ?). C’est evidemraent Soma qui 
est appeld a la fois dans les vers X, 17, 11-13 une plante et 
une « goutte tombeie ». Nous verrons jdus loin quo les vers 
IX, 12, 7 et 8 peuvent s’entendrode telle sorte que le pre- 
mier fasse allusion a la descento de Soma, et le second a sop 


1. Ce sens convient au mot dans .son aj^dicatioii aux dieux T. S. 3, li, 8, 1, 
et surtout a diidra Cdiikh. Br, 27, 'i. Qn:iut au mot vdtdpya, je le prenTlrais 
aux vers IX, 93, 5 et X, fi(>, 2 aussi iiieu qu'au vt'rs X, 103, 1 comine siib- 
stantif, et les lroi.s fois dans le sems tF « amitie du vent o. On coniprend 
It-es-bien, d’une part, ((ue le Soma, ami du vent, jirucure I’amuie du vent, 
IX, 93, 5; X, 103, 1, et par suite les don.s celesUrs tpie lo vent distribue, de 
Taatro) que rainitie du vent soil appelee t la gramlenr de l^ushan jh, X, 20, 2, 
00 dieu etant dans cet hymiie meme claireinent assiuiilo a Soma. Au vers 
I, 421, $, il semble bien ijue le memo mot est iv.pjdique coiunie adjeotif a 
Soma, dans le menie sens que vdtain. 
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retour dans le ciel. G’est encore la chute du Soma celeste qui 
semblo decrite dans le vers IX, 89, 1 : « Le rapide a could 
par ses chemins; il a coule en se clarifiant comme la pluie 
du ciel ; Soma, en milliers de gouttes, s’est arrdte chez nous, 
dans le sein de la mere (la tcrrc) et dans le bois (la cuve ou 
la plaute). » Nous retrouvons ici, comme plus haut, la com- 
paraison du Soma avec la pluie. Mais c’est le cas de nous 
rappeler ce qui a ete dit de la chute d’Agni m^le aux eaux 
du ciel. Aux textcs qui ont ete cites pour Agni, nous pou- 
vons d’ailleurs on ajoutcr un autre non moins clair pour 
Soma, IX, 84, 3 : « Lui qui esf, repandu avcc les vaches dans 

les plantes se clarifio, ex 2 )i-ime on un torrent qui est 

I’eclair. » La soconde partie de cettc'- citation avait deja ete 
relevee plus haut. La traduction quo j’en arais proposee me 
parait maintenaut justitiee par la premiere partie; dans 
celle-ci on tout cas, il no sernble pas douteux que les 
vaches, avec losquclles Soma est repandu dans les plantes, 
representent los eaux do la pluie; auxquelles il est mSle 
en qualite d’elemont igne. 

Ces plantes dans lesquelles entre le Soma celeste sont 
avant tout celles dont les bomnins le tirent ensuite sous 
forme de breiivage enivrant, comrno ils tirent le fen celeste 
des plantes oil il s’est egalernent introduit; ou plut6t, un ele- 
ment unique, conteuf! dans les eaux do la pluie et penetrant 
avec elles dans les plantes. est extrait de certaines d’entre 
dies sous forme do feu, et d’une autre sou.s forme de bi’cu- 
vage. Soma, (ils de P.-irjanja ou du nuago*, IX, 82, 3, et, 
ce qui rovieat au meme dans le langage mythologique, 
semeucc du cheval male, I, 164, 34 et 35, on lait du tau- 
reau*, X, 100, 2, est dvideinment au vers VII, 101, 1, Ic 
veau dont le tauroau l^arjanya fait un foetus des plantes, et 
au vers V, 83, 1, la semcnce qu’il depose comme un foetus 
dans les plantes, cf. ibid., 7 ; VI, 52, 10. Si Ton se rappelle 
qu’Agni est aussi appele le Axdusdes plantes, III, 1, 13, on 
constatera une fois de .plus I’identite fondamentale des 
mythes d’Agni et de Soma, et on- verra dans I’application de 
eette formule au Soma tombe du ciel,#l’indication que les 
plantes ou il entre sont bien celles d’oix il doit etre extrait. 

t. Voir la. qurilritnno partie, cli. 1, ?-ect. iv. 

2. Du taiireau-vache, cf. ihuL 11 n’y a aucune raison de s’ecarter ici avec 
MM. R. et Or. du senvS que le mot (/oiira a partout ailleurs dans le 
Veda. 



Au vers IX, 82, 3, qiii donne Parjanya pour pere a Soma, 
rallusion a la plante du Soma est dans le trait « II a pris 
pour s^jour les montagnes ». C’est en effet, comme nous 
I’avons dit, sur les montagncs que croit ordinairement cette 
plante. 

Cepeudant le Soma doit entrer avec la pluie dans toutes les 
plantes, sinon pour y pnmdre lui-m^me une forme nouvelle, 
au moins pour les feconder. C’est en ce sens que peuvent s’ en- 
tendre le vers IX, 55, 1, qui lui dernande de faii’e prosperer 
les bles, et le vers I, 23, 15, d’apres lequel les Socnas tiennont 
lieu de six boeufs atteles pour labourer le champ de ble. On 
peut expliquer ainsi la qualification de « maitro (epoux?) des 
plantes » qui lui est domiee au vers IX, 114, 2, et colie de 
« raMe des plantes » par laquellc il me parait designe au 
vers X, 51,8, 

Le Soma, fils do Parjanya, que; nous avons vu prendre 
pour sejour les montagncs, IX, 82, 3, est dans le memetexte 
appcld un animal aile. Nous verrons on effot, en etudiant les 
representations de Soma, qu’il est sou vent eoiupare on assi- 
mile a un oiseau. Sans sortir ici dt; notro su jet nous pouvons 
citer encore Ic vers IX, 38, 4, disant, avec une allusion evi- 
dente a la descente do Soma, que, pariiil a uji aigle, il se pose 
cliez les races humaines. Il nous foiirnit une transition natu- 
relle au mytlie de Soma apporte du ciol par un oiseau, IX, 
86, 24, ordinairement appedd ipjo.na « aigle «. 

Co mytlie s’est fixe dans les epithetos eijenablivila « apporte 
parl’aigle », I, 80, 2; VIII, 81, 3; IX,' 87, 0, ot pi/cnryala 
« mis en mouvernent par I’aigle n, IX, 89, 2, appiiqndes a 
Soma. Il est parallele a celni d’Agiii apporte par Matarievan. 
et ce parallelismc est memo expressdino.iil, indique au vers 6 
de riiymne I, 93 a xVgni et Soma; « Matariqvan a apporte 
Tun du ciol, I’aigle a fait sortir I’autre de la moiUagne (celeste,^ 
par une sorte do barattage, nmiidiiidi). » D’ailleurs, de menie 
que Matarievan ne diflero pas primitivemeut du feu qu’il ap- 
porte, il est vraisemblablo que I’aigle qui apporte le Soaia 
n’est autre que le Soma lui-rnemc quo nous venous de voir, 
dans sa descente sur la terre, compare a cet ois(;au. Nous 
verrons hientot quo le Soma a ete, comine Agni, assimile a 
un sacrificatcur, et nous savons deja quo los sacrificateurs 
ont etd quelquefois representes comine des oiseaux; notre 
mytlie pourrait done s’expliquer par un dedoublernent de la 
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conception de Soma, analogue a celui que nous avons constate 
pour cells d’Agnidans le mythe de MMaricvan. 

Dans un vers qui semblo encore faire allusion au premier, 
V, 45, 9, 1’aigle parait etrele soleil; mais le soleil n’est autre 
lui-m<1me qu’une forme do Soma. 

Selon M. Kuhn, dans le livre sur.la descente du feu, I’aigle 
porteur du Soma represonterait le dieu Indra. Nous verrons 
qu’en effet ce dieu a ete compare a un aigle, I, 32, 14, et 
j’admettrai ra^mc qu’il est designs au vers X, 99, 8, 
sous la figure de I’aiglc aux grilfes de for qui s’empare du 
Soma et tue les demons, cf. 7 et 9. Mais e’est la, selon moi, 
une identification purement accidentelle. II faut bien en tout 
cas distinguer I’aigle d’ludra, quand e’est a Indra lui-merne, 
car lemythe, comme nous le vci'rons, revet aussi cetto foinno, 
que le Soma est apporte par roiseau, IV, 18, 13 (cf. I, 80, 
2, cite plus liaut). Au moius n’aurions-nous a invoquer a 
rappui d'un dedoublement du personnage d’lndra en un bu- 
veur du Soma et iiu raessager qui apj)oi'te le Soma a ce bu- 
veur, aucune analogic aussi concluaiite (pie cello qui milite 
on faveur du diidoublcment de Soma. Les deux passages les 
plus etendus du /tig- Veda on il soit question dc notre mythe, 
so rencontrent dans les hymnes IV, 2() et 27. Ils presentent 
malheurcusement, le second surtout, dos obscurites, et 
nous anrons d’aillcurs plus d’une occasion d’y revenir, parti- 
culieremcnt it propos du mythe do rarcher dont la IKiche 
atteint I’oiseau, IV, 27, 3 et 4, (4 a propos du mythe de 
Ifiiujyu, iind. 4. Dornons-uous a en signaler ici quelques 
traits. L’aiglo a ravi la plantc au plus bant du ciel, IV, 
20, 6, et a apporte « lui-nmme et saus roue » a Mauu, IV, 
20, 4, cetti’i oliVande agniable aux dieux, ibid., cf. IV, 27, 5. 
Dans son vol il a « traverse les vents », IV, 27, 2, et il a 
« crie du haut du ciel », IV, 27, 3. Ce dernier trait I’as- 
.simile evidemrnent a Feeiair, soit, dans notre interprtitation, 
au Soma-eclair. Iteimu'quons encore sur lo vers IV, 27, 1, 
que M. Kuhn met dans la bouebe d’lndra, qu’uu etro qui, 
a^^int de s’envoler sous forme d’aigle, (itait retenu par cent 
forteresses d’airain, repraiseiite plutdt le Soma delivr(), comme 
nous le verrons, par Judra, que !e liberateur lui-meme. Cet 
autre trait « Etaatdaus la inatrica^j’aiconnutoutes les races 
des dieux », couvient aussi parfaiternont a Soma qui, ainsi 
que nous le verrons bientijt, est, comme Agni, le theologien 
par excellence. 



Nous passons maintenant^ selon I’ordre cleja suivi pour Agni, 
aux textes qui mentionnent en termes plus ou moins gen^raux 
les formes diversGs, les diflerents lieux d’origine de Soma. 
II est parle au vers X, 25, 2 de « toutes les essences {dh<U 
man) de Soma », objets des desirs de rhonime, au vers 1, 91 , 19 
de toutes ses essences qui doivontentoiirer(protegcr) le sacri- 
fice, cf. encore IX, G9, (> (et GG, 5?). Les passages ou il est 
question des Soinas exprimes pour Indra. dans les lieux voi- 
sins et dans les lieux eloignes, IX, 39, 5; Val. 5, 3 ; cf. IX, 44, 2, 
peuvent sans douto faire allusion a divers sacrifices torrestres. 
Mais Topposition pourrait s’entendro aussi dos Sonias ter- 
restres et des Somas celestes. Le mot jaiiesim a chez les 
races », au vers Val. 5, 3, ne serait pas un obstacle a cette 
interpretation. II fait songor en ellet a Lexpression « Somas 
(litteralement ivresses) de toutes les races », VI, 36, 1 ; celle- 
ci suggerc elle-inemo Lidee des cinq races (cf. ci-apres 
IX, 05, 23), et par suite dos cinq regions dont rune, comme 
nous le verrons, est le ciel ; en fait clle sernble opposee dans 
lo passage dont il s’agit k cello de ricliesses torrestres. 
Quoi qu’il en soit, les qiiatre points cardinaiix d’oii Indra est 
appele, sont, dans los vers VIll, 51, 1 et2, opposes au torrent 
du ciel dont on suppose qull s'enivre chez Svarnara, 

En general, le rnyiho du sacrifice celeste qui, ainsi quo nous 
le prouverons bientdt, comprend lo prossui’age du Soma, 
cornrne rallumage du leu, derriontro la [jossiljilile de rapporter 
au ciel aussi bien qu’a la torre los Soinas presses en divers 
lieux pour Indra. Et en effet, nous verrons en toiiips et lieu 
qu’Indra boit le Soma cdioz differerits persoimagf'S divins, chez 
Vish/«u, chez Trita /Iptya, chez les Mariits, VIIL 12, IG, pour 
ne rien dii’o d’Aditi, Und. 14, et quo Trita est dans les vers 
Val. 4, 1 et 2 mentionne (Ians b'S incrnos conditions avec plu- 
sieurs sacrificateurs dont (pielques-uns au moins, ainsi quo 
Tugrja (Uhujyn) nominee au vers VIII, 32, 2(), out un carac-“^ 
tore mi-partio humain, nii-parti(^ divin. Au vers VIII, 3, 8, le 
pressurage du Soma, oxcumte aatrerois pour Indra par Visb/^u, 
est oppose a la cerernonie que les hommes c(U(Ld:)rent aujour- 
dliui en son hoiineur. 

L’opposition des Somas presses dans les lieux voisins et 
dans les lieux eloignes so retroiive encore au vers IX, 65, 22 ; 
le memo vers et le suivant enumeuMynt pannilespreparatours 
divers du Soma, outre les cinq races, des personnages desi- 
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gnes, run au singulier par le nom de Qarym.dvat, les autres 
au pluriel par celui A' krjika. Ce dernier nom, an singtilier, 
est encore rapproche du premier dans les mdmes conditions 
aux vers IX, 1 13, 1 et 2. II a donne un ddrive qui est an 
masculin drji’/rfya.ct au feminin arjikiya. La seconde forme 
est un Horn do riviere compris au vers X, 75, 5 dans une enu- 
meration de rivieres terrestres, rnais qui a pu etre a I’origine 
comine ceux de Sarasvati, Rasa, etc., celui d’une riviere 
celeste. La raeme observation s’applique au nom de sushomd 
compris dans la ineme enumeration, et rapproche an vers 
VIII, 53, 11 du nom (Ykrjikiya (masculin) et de celui de 
Caryandvat dans une enumeration de pniparateurs etdelieux 
d’origine du Soma qui comprcnd aussi, au vers precedent, 
la race humaine. 11 a aussi une forme masculine correspon- 
dante, .s-n.s7to/n«, rapprochec au vers VI 11, 7, 29 du nom 
dMrjika et de celui de Caryanavat, lequel est encore au vers 
VIII, 6, 39, rapproche de Svarnara, toujours comme prepa- 
rantle Soma pour ladra. C’estseuleraent plus loin, en traitant 
de la preparation du Soma par des sacriticateurs celestes, que 
je pourrai determiner le sens de ccs dilFerents mots qui me 
paraissent desigmu-, les uns des preparatours, les autres des 
recii)ieiits celestes du Soma. Les textes oil ils sont rapproches 
et dont quelques-uns auraient pu etre reservois aussi pour 
figurer pvarmi ceux qui opposent le Soma terrostre au Soma 
celeste, m’out pa.ru ueanmoins devoir ligurcrici, cornmedtant 
aunombredes plus caracteristiquesparmi les enumerations de 
formes on d’origines diverses du Soma. 

Toutos les essences de Soma iie cornposent d’ailleurs 
ensemble qu’une seule nature, a la Ibis eleven et proforide, 
I, 91, 3; cf. 1. Cost un seul et raerne etre qui prend tantot 
une forme, tanidt une autre (cf. 1X,71 , 8; 74, 7; 92, 2; 86, 22 i?), 
sauf a atteindre sa plus grande gloire dans le ciel, I, 91, 18. 
•Quand on dit qu'il cntre dans toutes les formes, IX, 25, 4, 
dans toutos les essences, IX, 28, 2, il faut entendre qu’il les 
prend lui-meme, of. IX, 34, 4 ; cf. encore IX, 64, 8. Les 
formes qu’il eiiioure toutes, IX, 86, 5; 111, 1, sont, comme le 
prouve lo vers IX, (56, 3; cf. 2, ses propres formes, sosrnani- 
lestations diverses auxquolles il est superieur, qui sont ren- 
ferniecs enlui comme en lour principe. Nous verrons que c’est 
, lui encore qui est I'opreseiite au vers IX, 85, 12, sous le nom 
de Gandharva, comme contemplant- lui-indme toutes ses 
formes. Au vers IX, 71, 2, il manifeste, il delivre lui-m^me 
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son essence d’Asura, celle apparemment qui habite le s^jour 
attrib^i^ Soxna dans le ciel supreme, IX, 86, 15. 

Les differents sdjoiirs on lieiix d’origine de Soma sont 
designes d’une fagon plus precise dans les passages suivauts , 
I, 91, 4 : « Avec celles de tes essences qni sont dans lo ciel, 
avec celles qui sont sur la torre, avec celles qui sont sur les 
montagnes, dans los plantes, dans les eaux, avec elles toutes 
sois-nous favorable, etc. » IX, 59, 2 : ^ Clarilie-toi en coulant 
des eaux, o toi qui ne poux etro trompe, on coulant des plantes, 
en coulant des cuvos. » Les eaux, en tant quo sejour de Soma 
oppose a d’autres, et surtout les eaux d’oii il coule, ne peuvent 
etre sirnpleraoiit eddies aii\<|uellos il est mole dans sa pre- 
paration sur la torre. Elies sent lo sejour atinosplierique 
de Soma, en sorte quo le vers I, 01, 4 so trouve contenir la 
mention de ses sejours dans les trois rnondes. Cello des men- 
tagnes et des plantes qui peuvent d’ailleiirs, les premieres 
surtout, (Hreplacees dans le ciel (cornme nuages) aussi bien 
que sur la torre, n’ajouto rien a r<?nimneration qui ne soitdeja 
compris dans ces divisions generalos. Des citations analogues 
sur Agni ont donae lieu plus haut a des observations du memo 
genre. 

Le chifFro trois join*, du reste dans le nry tlio do Soma im 
role analogue a celui quo nous avons constate dans lo rnytbe 
dVAgni. Je n(.r|)ivd.Oii(ls pas pouid.ant qudl n'} [)uisse faire al- 
lusion qu aux trois mondfss, Dans Ic sacriiict', dn Soma, ce 
breuvage est expriioe trois fois dans la meme Journee, <.d: e'est 
certainement la cerdmonio du soir qui est designee par le 
terme de ((troisieine pressurago, » au verso do Thy nine 111, 28, 
a Agni, oil ce terme est oppose a celui do « pressurage do 
midi », ibid. 4. Il n y a aucum‘ raison donIcTpreter autrement 
le troisiome pressurage auquel on invilo indra, 111, o2, 0, 
les Aqvins, Val. 1), 1, les /liblius, 1, 101,8; I\ , 32, 11 ; 
34, 4 ; 35, 9 ; cf. IV, 37, 3. On pourrait voir une allusion a, cog 
trois ceremonies dans la uieirtioii des trois etangs de Soma bus 
par Indra, V, 29, 8, qui sont appeles uno iois tons ensomble 
les etangs de Manus, ibid. 7, taudis qu/ailleurs co sont* los 
dieux Maruts, soit souls, YlII, 7^ t(), suit avec les dieux 
P u shall et Vi sli/ru, VI, 17, 11, qui on tirent la liqueur. Dans 
ces derniers cas, un rite du sacrifice terrestro aurait ete 
transporte a la preparation du Soma dans Ic ciel, d/autant 
plus facilement d’ailleurs qu’il etait lui-memo emprunte aux 
trois divisions de la journee reglees sur les trois etapes de la 

BEliGAiGN-t!, RdUjion vddiqua. 
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course diurne du spleiL II faut remarquer pourtant, 
part, que le personnage de Marius a un caracteremytlio- 
Jogique assez accuse pour que ses trois etangs de Soiria ne 
doivent pas de toute necessite 6tre rapportes a la terre seule, 
de Tautre que des nonibrcs correspondant primitivement 
a des divisions epuisant runivers ont ete souvent, en vertu 
d’une loi que nous etudierons au chapitre de V A rilhmetique 
mytliologiqiie, et doiit nous trouvons une application dans le 
triple ciel, sejour de Soma, IX, 113, 9, attribues toutentiers 
aux espaces supraterrestres. 

En fait rinterventiori de Vishuu, dans un texte relatif aux 
trois dtaiigs de Soma, siiggere naturellement I’idee des trois 
p<is de ce dieu, f( plcins d*une douce liqueur, » I, 154, 4, les- 
quels, ainsi qu’en le verra,' correspondent ordinairerneiit aux 
trois rnondes. La memo i;]ee se retrouveau vers II, 22, 1, dans 
la mention du Soma expritne par lui pour Indra dans les trois 
coupes (Irikadrukcshii), 11 ny a pas de conclusion particuliere 
atirer destextes portant simplement qu'Indra a bu le Soma 
dans ces trois coupes, 1, 32, 3 ; 11, 11, 17 ; 15, 1. Mais les 
trois coupes a travors lesqaclles vole Yama, X, 14, 16, nc 
peuvent guero etre que des divisions de I’uiiivors, cornme les 
(( six larges » et << Tunique eleve w mentionnes dans ce m^me 
vers sur lequel nous rcviendroiis d’aillciirs. J’endirai autant 
des trois tonmjs, sinon do colics dont i! est question an vers 
VII, 2, 8, en mcme temps que de trois cuves pleines, et dans 
lesquelles trois Somas sont presses pour Indra dans sa 
demeure, ibuL 7, aumoinsdos trois tonnes pleines do liqueur 
nominees avec les trois cieux, les triples eaux et tons les 
etres, coninie comprises eii Parjaoya, VII, 101,4. Remar- 
quoiis encore a i)ropos des tonnes, koaa (cf. IX, 75, 3 ; IX, 
103,3), que Soma est prie d'ouvrirla tonne <( intermediaire », 
IX, 108, 9, apparemmeut pour en sortir lui-meme : la tonne 
iiuermediairo sera cello de Tatmosphere. Au vers VI, 47, 4, 
les trois pencliauts de moutagnes ou Soma entretient la 
liqueur, sont dvidernment aiissi identiquqs aux trois rnondes 
noI^lmes dans lo in enie vers, Citoiis encore le vers X, 27, 23, 
ou Ics trois etangs qui « echauffent » la terre doivent etre 
des etangs renfennaiit un element igne, en d’autres termes 
des reservoirs do Soma : deux de ces etangs, mentionnes 
ensuite separeinent, rappellent les deux buclies d'Agni qui 
Yont vers leur sojur, cf. p. 140, et par consequent les deux 
rnondes superieurs opposes a la terre. 
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Mais reyeaons a dos textes et a des termes plus clairs. 
Sbmare^oitTepithe triprjsAt/ta « qui atrois plateaux », c’est^ 
a-dire «qui coule de trois plateaux », VII, 37, 1 ; IX, 71, 7; 
75, 3 ; 90, 2 ; 106, 1 1 (cf. IX, G2, 17), et il faiit entendre 
par la les trois rnondes comme le prouve le vers IX, 86, 27, 
»qui place le troisierne plateau de Soma eii haut du ciel. On 
I’appelle aussi irishadhastha « qui a trois demeures », 

VIII, 83, 5, comme Agni, eton dit qu’il prend trois demeures 
en se clarifiant, IX, 103, 2, ou, ce qui rcvient sans doute 
au m^me, qu’il passe par trois tamis, IX, 97, 55. Au vers 

IX, 73, 8, je erois comprendre que ces trois tamis sent 
rcnfermes en Ini, c’est-a-dire les trois moiides dans Telement 
divin qui les depasso’. Soma reeoit encore repithetc trirfMtw 
« triple », IX, 1, 8 ; 70, 8, et cetto expression ost en 
quelque sorte commentee dans le vers IX, 86, 46, ou nous 
lisoiis qua Soma coulc triple « autour des mondes ». 

Quant a Fepithete Irijdeir, V, 27, 5, je ne crois pas 
qu'on doive I’interpretcr, comme le fait M. Roth, apres 
Sayawa, dans le sens de « qui est mele d trois produits 
differents du lait )), ni, comme on pourrait y songer aussi, 
par le rapprochement des cpithetes garmcir « mole aux 
vaches » (aulait), yavdeir «mele au fromentw, enajoutant, 
je suppose, les eaux au frornent et au lait. Je I’expliqucrais 
plutdt dans le merne ordre d’idees que les cpithetes <rd//i!«7w, 
iruhiidhastha et Iripvishiha, « qui sc melo ati'ois sortes delait 
ou d’eaux dans les trois mondes. On en pent rapprocher 
cette expression du vers IX, 108, 12, Mllj)rend un vetement 
triplement (ou trois fois) », le liquide auquel Soma s’unit etant 
souvent, comme nou.s leverrons, appele son ’\'etement-. 

Trois essences, dltuinan, sent au vers IX, 67, 26, attributes 
aSornaen raeme temps qu’d Agni et a Savitri, et nous retrou- 
verous les vers IX, 96, IS et 19, qui a la troisierne essence de 
Soma en ajoutent encore uno quatriome. Au vers IX, 73, I, 


1 . Cette interpretation, on depit du vers suivant, me scinMe eonvenir rniei/x 

dU contexte que cette autre : a II prend (passe par) trois tamis dans le emur 
‘le Thomme. » — I^e ineine , bieii que le terme trjjnvi (t (.run 

Hii et demi », il me semble dilYicile de ne pas reconnaiire iiu jou de mots 
63.93 rapplicatiou de cette ejdthete au veau que ieclic la vaclie celeste, 
in, 55, 14, et, si on la traduit alors « qui a trois tamis, v de ne pas ideutilier 
le veau a Soma. 

2. Ce 8ero.it peut-6tre alter ti’op loin que de chercher line allusion a la 
merne idee dans cette autre expression : « Il se revet d'une triple protection 
ilans les eaux, » IX, 97, 47. 



Somaprend, pour se laisser saisir, trois tetes qui correspour' 
dent probablement aux trois rnondes. Notons aussi, quoiquo 
nous n’ayons pas encore traite du Soma sous le nom 
quo d’apres le vers VI, 44, 23, Indra a trouve la triple 
ambroisie cacliee dans les ospaces du ciel (sans doute pour la 
repandre dans los deux aiitres raondes). Knfin nous ven^ons 
en etudiant le mytlio du cheval du sacrifice, quo ce cheval, 
svmbole de Soma, a pareillernciit Irois formes, ou selou Tex- 
pression du vers X, oC), 1, trois « splendours, celle qui est 
ici, la supih'ieuro, ct la troisiemo. » 

J’ai donne, en traitant line premi(n'*e fois des nombres 
my thol(\i^’iquCxS a propos des differentos formes d’Agni, les 
raisons qui m’ont determijie a etudicr d'ordinaire le nombre 
trois avant le nonibrc deux. Celiii-ci n’a pas une moindre 
importauce dans le de Soma que dans cclui (rAgni. 

On so rappelle qiie roiiposition du wSoma terrostre ot d’un 
Soma celeste resseu'tait dtqa de qiielques-uns des textes cites 
pour etablir, (rune facon gemb'aic, la diversite des formes 
de Soina. Elle est jdas nelfe dans celui-ci, X, 1 1(), 3 : a Enivre- 
toi, o Indra, du Soma, divin ; enivre-toi de celui qui <‘st 
exprime die/ J(‘s Jiabjiajifs de la torre. » « l\i regnes sur 
riinivers, dit vers IX., OG, 2 a Soma, « avec tes deux 
forme:', [dluiman) qni se I'ont bico rnne a Tautre. )) C’est 
encore line alin.'^ion mix flenx mondes qu’il faut voir dans le 
vers IX, 86, 6, d'apres leqiiel los rayons de Soma partent de 
deux cotes. Au viu's IX, 05, 27, le pronom anaijd designe 
lino splcnd('ur « eloigtiee » de Soma qui se trouve implicite- 
ment opposee a sa forme terrostre*. I.es deux Somas sent 
ojiposes au vers fX, 85, 11, sous la tVnnno d(', deux oiseaux 
dont il est (lit expressennent quo I’uri vole dans le ciel et que 
r autre est arrete sur la terro. 

D’apres le v<;?rs IX, 38, 5, le sue (uiivrant, le fils du ciel, 
regarde (ren haut le Soma (jui a pcinetre par le tamis. Ici, ie 
Soma c'eloste i>arait ctre soleil. Lo vers IX, 79, 4 oppose en- 
Ci)re, quoiqiden termos assez obscurs, le sejour celeste de 
Soma a son sejour (errostre. L(‘s trois coupes et les trois 
tonnes de Soma out etd plus haut identiimes aux trois mondes. 
Les deux Clives, cairn), sontcertaiiiemeiit le ciel et la terre aux 
vers IX, Ol), 5 et 71, 1 qui rcjirdscntent ie Soma prenant 

1. I./«)pposition est mieux taariiiiee au vers IX, Oa, I'i, seuleinent elie na 
porte plus .sur les formes do iSoma lui-meme, mais sur cedes de la priere qiu 
ruccompaj^iu*. 



entre Mies un vetement ou une chevelure de images. On pent 
Toir an moiivs ime allusion auxdeux mondes dans les autres 
mentions de ce^s deux cuYes,IX, 36, 1 ; 72, 5, Le duel dii mot 
oni qiii, quel quo soil son sens precis, designe deux ustensiles 
servant a la preparation du Soma, IX , 16, 1, suggere inevita- 
^ bloment Tidec du ciol et, de la terredans la formulc dhartdrmn 
oni/oh, IX, 05, 11, appliquee a Soma, qui est si souvciit appde 
« celui qui soutient les deux mondes*. » 

Nous rctroiiveroMs sous <rautres chefs le vors IX, 70, 2, 
opposaiit le Soma (tcrrestix') qui mendic la prrkdcmse ambroisic 
et le Soma (celeste) qui se revet dcs eaiix brillantes quand on 
a trouve sa demeure ; Ic vers iX, 12, 5, (rapres lequol le Soma 
(celeste) qualifie aillcurs d(^ fiarisral a coulant tout autoiir)), 
IX, 1, 6 (cf. IX, 08, 1 ; ef. aiissi repitliete appliquee 

a Agni), <( embrasse » le Soma (terresln^) qui a conic dans les 
cuves; enfin ce vers si curienx, IX, 61, 30: a Quo tu sois 
separedo lui, 6 Soma, ou quo to lui se-is reuni, suge du ciel, 
elarifio toi, parcil au soloil, pour noire suliit. » Nous verrons 
aussi qu’on pout identifier au Soma aiissi Inovn qu’a rAgni 
terrestre lo personuage qui semlde appelo au vors V, 41, 61o 
reflet du soleil (cf. 7) dans les eanx, et qui est dans le UKhue 
bvmne oppose sous le tioni d'inferunir (vers 2), a (( raind » 
(vers 1). liM rneiUion de « Fa inf » ’S(* retrt nivo da;ns iiu Iqymne 
a Soma, IX, 97, 22, et ii y semblo implieiteirumt opjiosd au 
Soma terrestre. Citous encore dams le meme ordn^ (Fidfios le 
« nombril celeste » de Soma, VI, 39, F exprossioi) qui d'ail- 
lours eveille Fidee depere nlutdt qiie cei!e de fnVre 'aind. 

L’assimiiatiou de Soma a la. foudi'o permot, de lui rapporter 
encore lo vers X, 27, 21, qui oppose a ia foiidre repandue on 
(livers lieux au-des.soiis des eaux du (an Soma terrestre) 
une forme gloriouse (lifteralcnnont niio gloire) supdrieure. 
Enfin Fopposition du Soma terrestre et dn Soma celeste n'est 
iiulle part relcvdc avec plus do force quo dans lo vors X, 85,., 
3 : « On croit avoir bii le Soma quand la planto a (Hd expri- 
mee ; mais le Soma que connaissent les prelres, personne no 
Fatteint, » cf. 4. Ce vers fait d’aillours parlio d'uu texto t5ii, 

1. Je mentioni'ie ici senlcmoiit pour niemoiro le? textes (Fapro-s )c-?quel.s Sonia 
dorme les richesises des deux mondes, IX, I V, 8; U), 1 ; (>; ;i(> ; 07, 51 ; 

100,3,1a double richesse, IX, ^,7 ; 40,0; lOO. 2.IIs rappelleni. jiourtaiit la double 
nature tie Soma quant! celui-ciest reprdrtenlo comuio apporlani lui-rnenie ops 
biens du ciel et de la terre, IX, 57, .4; cf. 31, ir Nous aurions [m cifor plus 
liaut d’autres passage.? d’apres lesquels Soma procure lo.s richesses du ciel, .. 
de la terre et de i’atmosphere, IX, 36, 5; 64, G. 



comme nous i’avons reGonnu, le Soma celeste est identifie a 
la lune. 

Remarquons pour Soma, comme nous ravons fait pour 
Agni, que la croyance a une forme celeste de cet element a 
du singulierement favoriser la distinction du breuvage sacre 
et d’lm dieu qui y preside. Cette distinction est devenue assex 
complete pour que le dieu Soma, non->seiilcment soit invite an/ 
sacriflce^ I, 91, 10 ; cf. IX, 65, 5 ei passim, pour j^^^g 
les offrandes, I, 91, 4; cf. IX, 77, 3 ; 114, 4, qui le fortifient 
comme les aiitros tlieux {dlmiivvidk, IX, 07, 29; cf. IX, 4, 

9 ; 47, 1 et tout rhymne 47), mais encore soit compiis dans 
I’enumeration des dieux qii’Agni est prie d’aniener an sacrifice 
pour y boire le Soma, V, 51, 9. 

En attendant quo nous puissions continuer au chapitre 
de V Arilhmeliqua mytholofjiiqiie r(Hudo des nombres qui 
figurent dans le mytho de Soma, remarquons encore qu’ii est, 
parson titre de dicdm pali « inaitre des regions », IX, 113, 
2, mis en relation avec les qiiatre points cardinaux, lesqucls 
paraisscnt bieii etre representes au vers V, 47, 4 par let? 
quatre personnages (rnasculins !) qui le portent et riieber- 
gent, et au vers IX, 74, 6 par les quatre ouvertures ou 
sources {ndbh), sitiie(3s au bas du ciel, qui portent roffrande 
immortello\ 
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II aeteprouve dansle paragraphe precedent que le breuvage 
du sacrifice est de memo nature que le soleil et Teclair. Aiiisi 
se poursuit la demonstration d'un des points principaux que 
nous avons en vue dans cette proiniere partie ; c'est a savoir 
que le sacrifice est une imitation des phenomenes celestes* 
•AjoUtons ici, comme nous ravons faitau debut du paragraplic 
correspondaut de lasection consacree a Agni, quelques remar- 
ques qui so rattachont au merne ordre d’idees. J’ai deja con- 
sta*te que les trois pressuragcs du Soma executes dans une 
merne journee correspondent aux trois positions que prend 
successivcineiit le soleil le matin, a midi et le soir. ;I1 n'cst 


1. n laut peut-tUro interpreter dans le merne sons Jes passages ou Soma est 
invite a s’assooir sur le barhis, JX, 55, '± et passim. 

2. Cf. encoi’f^ les quatre meis de la richesse procurees par Soma, IX, 35, 5/ 



pas impossible qu’une allusion 4 la course circulaire dn soleil 
soit ^galement renferm^e dans I’emploi frequent de verbeS 
signiflant courir, IX, 24, 5, couler, IX, 68, 10, tout 
autour, cf. .IX, 63, 10, pour exprimer I’ecoulement du Soma 
terresfre. Enfin le choix que les dryas vediques faisaierit 
d’une plante croissant sur los montagiies pour en tirer le 
breuvage du sacrifice, ne lour avait-il pas ete suggere par le 
mytlie; du Soma, venu de la montagne supreme, IX, 87, 8, 
c’est-a-dire du ciel et particulierenient des miages du ciel, j 
I, 187, 7? Nous nous en tenons pour le moment a ces obser- 
vations qui n’auraient pas facileraent trouve place aillcurs. 
Mais c’est dans les relation.^ quo le Soma entretient, en taut 
qu’element male, avec les elements fcmolles du sacrifice, que 
I’imitation des phenomenes celestes apparaitra dans toute 
son evidence. 

Nouspassons aux rapports de Soma avec les sacrificateurs. 
Comme Agni, il esta la fois leur pere of lenr prototype/ Le 
premier caractere s’cxplique par le fait nidrae do I’assirni- 
lation de Soma a Agni, particulierenient dans le mythe on 
il est concu comme descendant du ciel mele aux eaux de la 
pluie. .Tenc repeterai pas ici ccqiie j’ai dit d’..\gni ;'i ce sujet. 
Remarquons seulement encore que Soma entre dans le corps 
dupere, non pas seulement transforme en nourriture comme 
Agni, mais sous sa forme visible, e’t venons irnrnediatement 
aux toxtes. Ces paroles d’un rishi <■< Vous dtesmesperes, 6 
Semas, » IX, 69, 8, pourraient se prendre simplement au 
sens moral. Mais il en est autremont du vers IX, 97 , 40, 
d’apres lequel Soma, roi du mondo et assimile a 'une mer 
(voir p. 164), a fait entendre un grand bruit, lors de la pre- 
miere organisation du monde, en ongendrant les creatures. 
Cet acte, d’ailleurs, n’a pas ete accompli par lui une fois 
pour toutes. pn lui dernandc la semence d’ou sort laposterltdi . 
IX, 60, 4. Il est le donneur de semence repandu dans les 
mondes (ou dans les ^tres?), IX, 86, 39. Il e.st lui-memo la 
semence, et c’est en cela, conformement a I’interpretation 
donn^e plusbaut du mythe pour Agni, que consiste sa pdter- 
nit^, IX, 86, 28;i« Voici taposterite, 6 toi, semence divine; 
tu regnes sur runivers entier.\» On lui applique I’epitbete 
javant, VIII, 83, 5, qui pent s’interpreter dans deux sens: 

« ayant » on « donnant une posterite » ; ces deux sens 
reviennent d’ailleurs essentiellement au meme. 11 scmble 
identifle a son propre pere (cf, p. 100) dans le vers IX, 74, 5, 
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portant qu’il depose sein d’Aditi un foetus quine paratt 

etre autre que lui-ni^me, puisquo c’est par ce fa^tus que les 
homines deviennent peres d’une nombreuse posterite. Cost 
peut-etre ce p^k'e qui se desigtie lui-meme au vers X, 183, 3, 
commo deposant iiii foetus dans les plantes (cf. Parjanya, 
p. 172) et comme engondrant uiie posterite sur la terro, En 
tantque procedant directenientdcliii,lesancions sacrificateurs 
ontpu etre appelesles freres de Soma, somajdmMyaihf^^^ S^^ 
10. Ils sent ail contrairc appoles sos fils au vers X, 5(), 0, si 
I’Asura dont il est la question est le merae que Ic choval, 
evidemmeni, ideriti(]ue a Soma (cf. p. 222) celebre dans les 
trois premiers vers de riiymno (cf. p. 221). Jo suis porte a 
identifier aussi a, Soma lo personuage acjcomplissarit le 
sacrifice comme un sage (voir ci-apres), qui a engendre les 
sept poides, IV, Kq 3; cf. 1 ot 2. Une allusion au memo inythe 
pourrait etre cliercliee (Ians le V(‘rs I, 121, 2. Mais n’insis- 
tons pas sur ces textes obscurs et terminons par deux cita- 
tions qui vont nous rnontri.'r dans Soma,, jxh'c des homnujs, le 
lien qui raitachci la tcri*e au ciel. T^a premiere nous a chya 
servi a ixuainnairre le sons dii mot « noinbril » dans les textes 
qui etablissent une filiatioti,iX,]0,8 : (x [l(S()ma) a remni notre 
nombril a son nornbril, et notre aul an soleil : il a tire du 
sage une postei‘it(u » Void I'autro qui rai^pcllela precedenteq 
en nu^mo temps que la qualification do (( tote du ciei >> appli- 
qude a Soma, I, 43, 0 : <( Ta descendance, 6 imrnortel, solon 
rinstitution supremo de la loi, rei;;ois"'la avec amour sur ton 
nombril, (') Soma, toi qui os la tote (du ciel); sois attentif 
aux liommages qu’eUi'. t(^ rend. » 

L'assimilation a un sacrificatour parait au premier abord 
beaucoup plus (W, range- pour St.nna quo pour Agui. C’(>st en 
elTet par Agni que se consomme le sacrifice, c/est lui qui 
porto roffrande a >sa destiaation ; inais Soma ost rofFrande 
Ineme. Si nous nous rappelons pourtant la confusion si 
frequente dans un mdme porsonnago rnythologique des 
attribiits du feu et des fonctions d'allumeur ou de porteur du 
feu, nous nous etonnerons moins que dans certains mytiies 
dont Tun, du reshq ceiui de la doscentc du ciel, nous est dtya 
connu, lo preparateur ou le porteur du Soma no soit autre 
originMirement quo lo. Soma lui-nudne. Il suffisait pour que la 
conception du Soma se dedoublat ainsi en celles d’un breu- 
vage et d’uii preparateur du breuvage, qu’il put eti’e par 
quelquo cote consid(.me comme un pretre. Or independam- 
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ment de son identite essentielle avec *!Aigni qui pouvait lui faire 
attribuer toutes les fonctions mythologiquesv^^^^^ ce dernier, 
il. etait particulierement appele a remplir scs fonctions sa- 
cerdbtales par un attribut qui lui appartient en propre et 
qu'Agni liii a peut-etre nienie empninte : la sagesse. 

Lcstextes qui rapportont Tins])! ration dos poetes^' a rivrosse 
du Soma out ebMleja cifos.. On dit encore qii’il rcmplit Tm- 
tolligence, IX, 72, 5, donue Factivite a la pens 'C, IX, 21,7, 
onvrela voie a riiynine nouveau commo il Fa oiivcrto a Fan- 
cion, IX, 91,5; cf. "9, 8, qiFil conduit les poiisees ou les 
prieres par le plus droit chemin, I, 1)1, 1, qivil est le pre- 
mier invontenr de la priero, IX, 91, 1, lo cochor de Fintel- 
ligenco, IX, 16, 2, qiFon coulant et on so clariliant il donno 
toutes les sagosses, IX, 57, 2; 62,25; 02,25; 66, 1. C'est 
lui qui, connaissant les regions (/imih, cf. dt(;am pali), les 
indique a celni qni Finterrogo, IX\, 70, 9, qiii a appris au 
poetc que tons les rernodcs sent dans les eaux, I, 22, 20. 
Dans Fliyinne X, 91. stir les piruaaM-? qui presseiit le Soma, 
la priere suivauie du vers 14 est. sans doMle adross(k> au 
Soma lul-meme : « Deli<Oa pensne de celni qni Fa exprime. )> 

Maltre de Fosprit, IX, 11,8; 28, 1, gaialieu de la priere, 
VI, 52, 2, et de la sngesse antique, IX, 6, 8, Soma doit ne- 
cessairement pui.sor en lui-mcme la scimict^ qiFil communique 
aiix MUtros. Ikiisaut les ri-4)is, IX, 06, 18, il a liii-inenjio Fes- 
prit db.ui rislii, ibiiL It iFest pas senUnruMit nppole on sage, 
IX, 84, 5 ; cf, IX, 7,4 ; cf. encen'I, 91,2; TX, 15, 2, un yislii, 
Vni, 68, 1 ; cf. 4 ; IX , 25, 4 ; 87, 2 ; 98, 0 ; vS. 18, lo sago 
duciel, IX, 61, 20. Los toxtos qui liii dr>iinoMt ct!S qualifica- 
tions rappellont qoolquefois en memo temps sa nature do 
liquide, IX, IS, 2; 54, 1, ot do breuvagts IX, 65, 29, c'ost- 
a-dire Forigine imnne du mvibc. On lui atlribiie aussi a lui- 
meme Feloquence, VI, 29, 1, qn’il communique a ceux qui le 
boivent. Il est compare a un ebantro, IX, 71 , 7, ou reqoit 
directornent le nom do chantro, IX, 7, 6 ; 66, 9. lei, du reste, 
le mythetrouve un nouveau point (Fappui dans le fait mate- 
riel du son que rend le Soma en coulant par le tamis, IX, 96, 
17 ; 106, 14, pour ue rion dire du bruit qui raccompagne 
dansie del sous forme d'eclair; enst peut-etre a ce dernier 
qutil est fait allusion an vers IX, 97, 7 ou Soma ost repre- 
sents comrne un sangiier. 

Les chants de Soma sont naturellernent des hymnes ; sa 
science est avant tout la science sacree, la science du sacri- 
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flee. Gardien de la 48, 4, connaissant la premiere loiy 

la loi celeste, IX, 70, 6, sur laquelle ont ^te regies, comme 
nous le verrons en etudiant I’idee de loi, les rites du sacri- 
fice, il decouvre les noms on les essences seor^es des dieux 
pour qu'on les proclame sur le gazon du s^acrifice, IX, 95, 2; 
il les proclame lui-meme, IX, 97, 7 ; il dit on sent les dieux, 
TX, 39, 1, il nornme Indra, IX, 63, 9. En cette qualite deja 
il a droit au titre do ho/Ti qui, dans le /iig-Veda,' rdesigne 
ordinairement le sacrificateur en general, inais qui le disigne 
surtout en tant qu’invoquant (///)) les dieux et les invitant au 
sacrifice. Il est seulement compare a un hotri aux vers IX, 
92, 2 et 0, ainsi qii’anx vers IX, 97, 1 et 47, dans ces der- 
riiers d’ailleurs avec mention do ses chants. Mais on dit de lui, 
avec uno allusion evidente au titre de kotvi dans le choix de 
la racine employ ee(//d), qii’il im^oque, cf. IX, 84, l,et fait des- 
cendre du ciel les dieux, IX, SO, 1 , et particulierement Indra, 
IX, 96, 1. iSous retrouvorons plus loin le passage oii les So- 
nias sent compares a des liotri sacrifiant dans le ciel, IX, 
97, 26. 

Ajoutons que commo Agni auquol il est assirnile, non->seu- 
lement d’unefacon generale on taut qii’eleraent igne et dans 
ses formes celestes, mais dans lo culto irierne en tant qu’eten- 
dard du sacrifice, IX, 86, 7, il sect de mevSsager, IX, 45, 2 ; 
cf. 99, 5, et plus gthieralement d'intornuhliaire entre 
riiornrae et les dieux, cf. IX, 94, 3. Il est en eflet comme 
Agni un dieu descendu sur la terre, a la fois ami d’lndra, par 
exemple, et des homines, IX, 97, 13. 

- Pour toutes ces raisons, Soma a ete cousidere aussi bien 
qu’Agni commo lo veh'itable sacrifiiiateur. Il partage avec lui 
la qualification de yajiui-mdhaiui u qui accomplit le sacri- 
fice », IX, 72, 4, et celle de svadkvara a laquelle on s’accorde 
a donner le memo sens dans son application si frequonto a 
Agni (voirGr. s, v.), et qifil ify a aucuno raison ‘ (rinterpreter 
autrement dans son application a. Soma, IX, 86, 7 ; IX, 3, 8. 
Il est expressement prie au vers IX, 44, 4, de faire en se da- 
rifirfat un sacrifice agreablc, et au vers IX, 74, 2, d'honorer 
par le sacrifice les deux mondes. On va jus|ifa dire qu’il 
repand le gazon, IX, 5, 4, probablenient celui du sacrifice ce- 
leste. Nous ravonsdeja vii compare aim hotri. Il reqoit aussi 

l, L’expression svndhvaram jrmam desigiiti aa VIII, o, les sacri- 

lianls terrestres, et au vers I, 1 les aucetrea divinises. Il xCy a done pavS 
lieu non plus d’attribuer au mot le sens de « qui recoil bieii les sacrifices ». 



le nom de potri, IX, 67, 22, et celui de brahman parmi les 
dieux, IX, 96, 6. Je ne parlc pas du nom de[t? 2 /}r« (cf. Gr. 
s. V.) qui desigae ordinairement les pretres, mais dont 
plication est beaucoup plus large que celle des mots prece- 
dent^ L’un des textes les phis interessants pour le sujet qui 
nous occupe est celui oii Soma regoit a la fois les noi^s 
d’offrande, haviliy et de saeri/icateur, havishrnat (qui hiit 
l’offr^b[de)v IX, 83, 5, (cf. 90, 12), rapproches avec uhe 
intention evidento. II inontre que la contradiction sigiialee 
par nous des le debut ii'echappait pas aiix risliis vediquos, 
mais qu'elle no les arretait pas non plus. Elle llattait pliitot 
leiir goiitpoiir ces paradoxes qidils presentontsi soiiventsous 
forme d’enigmes. 

Aux mytlies d’Agni pretre et d’Agni ptVre des hornmes, nous 
avons rattache coux|d’Agai maitre de maison et d'Agiii chef 
de tribu. Soma est aussi le chef des tribu.s,IX, 108,10, le pas- 
teiir des homines,^ IX, 35, 5, Ic roi de la demeiire, IX, 97, 
]0;23; cf. 18, celui qui veille sur elio, IX, 82, 4, et fait 
prosperer le domaine, IX, 101, 2 ; cf. A"il, 54, 2. II est 
invoque sousle nom de VdsUh^h pali « maitre do la demeure ‘ 
dans IMiymno Vll,54, ou il regoit on outre au vors 2 runde ses 
norns vulgaires {indu), et en outre au premier vers de I’liyrnm^ 
VII, 55. 

Pour que iiotre etAide du personnage de Soma rcste dans 
toutesses parties paralleJe a celle que nous avons consacrefj 
a Agiii, e’est encore ici quo nous devons citcr les Lcxtosrola- 
tifs a son antiquite. Eton elfet cotte antiquite interesse, au 
moins par un cute, le mythc do Soma |)er(‘ des hommes, et 
celui do Soma sacriiicateur et prototype des sacrificateurs. Or 
Soma est, il est vrai, souvent compare, comm(! Test aussi 
Agni,a un petit qui vient do naitro,lX,74, 1 ; 105, 1 ; 109, 12, 
et represente pour cette raison jouant dans la cuve, IX, 6, 

5 ; 45, 5, jouant comrne un petit, IX, 110, 10. Nous le ver- 
rons leche coinnie un veau par ses meres, IX, 100, 1 et 7 ; 
cf. 85, 11. On le compare aussi a. im beau jeune homine, IX, 
14, 5, et il est appele lui-meme uu jeune hornmo, IX, % 5 ; 
67, 29, car il est devenii grand en naissant, IX, 59, 4. 

Mais sa naissance dans chaque ceremonio nouvelle n’est 
qu’une renaissance. Il a coule autrefois pour Maim, IX, 96, 
12, et generalement pour les ariciens sacrificateurs, IX, 67, 
31 ; 97,51, comrne il coule pour les nouveaux. Le recipient 
ou il s'arr^te estsa demeure ancienne, IX, 107, 5, et les che- 
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mins qull suit a trarers le tamis sont ses anclens clieinius, 
IX, 52, 2. Aussi lui donne-t-on a lui-m^me la qualiflcation 
d’ « antique » en meine temps qiie colie de a naissant », 
IX, 96, 10. II est le breuvage antique, IX, 6, 3 ; cf. 36, 3, et 
lo premier-lie de deux j* imes parents qui,comme nous le ver- 
rons, sont le ciel ct la terre, IX, 68, 5. Nous savons deja 
qu'il est le premier Invcnteur de la priere. II est aussi appele 
le premier legislat(‘iir dhdinadhd^ IX, 86, 28. C’est done lui 
qui a etabli cotto loi ancienno quo suivent ceux qiii rhonorent, 
IX, 97, 5 ; cf. 3, 9 ; 42, 2, etqu’il suit lui-meme, IX, 111, 3; 
cf. encore IX, 23, 2 ; 54, 1. 

11 me resterait a montrer quo Somaraiicion, Soma le maitre 
de la demeuro, Senna Je pretro, Soma ranedtre des liommes, 
est, comme Agni, ropresente dans la mvtliologie vedique par 
divers porsoniiages iegendaires de sacriticateurs. Maistandis 
que dans le chapitre consacre a Agni, tout eu reservant ceux 
des personnagos de ce genre doni: la legendc est dans ime re- 
lation particnlidroinent etroitoavec les mjtbcs d'lndra et des 
Aevins, j’^en ai trouve encore un. certain nombre qui ont pu 
des lors fairo robjct d’une etude specialo;en co qui concerne 
Soma au contraire, j’en suis a peu pres rednit, pour rie pas 
anticiper sur Ics sujets de la secondo et do iatroisieme partie 
de CO livre, a pritn* le Iccteur d'attendre jusquo-la Ja confir- 
mation d’un fait quo je no pouvais me dispensei* do signaler 
ici. Cependant on a vu icya quo le rishi Vasislitlia, dans 
l/Iiyinne VII, 33, on il est assimile a Teclair (vers 10), parait 
etre assimile aussi a Soma dent Tune des formes est d’aiileurs 
rdclair : « Tous les dieux font rocii dans la cuiller, goutte 
tombee par I’elrot de la priere divine » (vers 11). La verite 
est quo Tidee du feu et colle du Soma, confonduos, comine 
nous ravons vu, dans les formes celestes de ces eltuncnts, se 
rotrouveiit souvent aussi confondiies dans la conception des 
Sj:icrificateurs mjthologiques. (Test ainsi encore quo Soma 
e>t appele comme Agni u le plus A>/giras IX, 107, 6, ce 
qui revient a fairc do lui le chef de la troupe des Angiras, le 
premier Ar^fgiras. 

Rcmarqiions aussi que le mot peril, designant au vers 
IX, 74, 4, les preparateurs du Soma, peut passer pour un 
nom du Soma lui-meme (voirp. 191). 



§ HI. — KETOTJR DU SOMA AU CIFX. — MYTHES DE l’ AUTRE VIE 


Descendu du ciel avcc les eaixx dc la pluie aiixquelles il est 
mel4f y rernonte par le sacrifice. II faut se rappeler ici 
crabord les deux modes de participation des dieux an sacri- 
fice qui out ete decrits a propos de rascensioii d'Agni au ciel. 

.Souvent los dieux sent coik;us comme venant s’asseoir siir le 
gazon du sacrifice. Ou pout interpreter on ce sens les textes 
qui los invitent a se diriger vers lo Soma pour le boire, IX, 
97, 20, qui constateiit qulls sont on effet verms vers lui, IX, 
61, 13, qui invitent Sorna a exciter le emur d'lridrapour qu'il 
vieilne s’asseoir dans le seqour de la loi, IX, 8, 3. Mais on 
revanche on dit aiissi quo Soma va, IX, 71, 8 ; IX, 101,4, 
coule, IX, 44, I, s'elancc vers los dieux, IX, 11, 1, particu- 
lieremont vers Indra, Vayu, lo.s Aevins, IX, 7,7 ; 8, 2 ; 25, 5; 
96, 16, qu’il va vers les dieux commo uu cheval,IX, 71, 6, 
qu'il va tout autour d’eux on los onivrant, IX, 98, 7, qu’il 
monte dans Vayu, IX, 63, 22, enfin qu’il va au rondez-voiis 
d’lndra, IX, 15, 1 ; (SI, 25, d'lndra et d<; Vayu, IX, 13, 1, 
des dieux, HI, 62, 13 ; IX, 78, 1. Sans doiito le lieu do ce 
rendez-vous pent etre la place memo du sacritico, et le inou- 
vemerit de Sorna pent n’etre autre quo celui qui lui (^st im- 
prime dans les differen(:.cs manipuiations dont ilr^st Tobjet 
et auxquelles font d’ailleurs allusion plusieurs des ]»assa,gos 
cites. Cependant piiisqu’il est, de lueme quo les auti’os 
offrandes, sacrilie dans le leu, et piiisquc le J'eu, souvemt 
concii, il est vrai, coimiie ainemant les dieux au sacrilico, 
est tout aussi souvent et beaiicoup plus naturcllemcrit 
suppose porter les offrandes au ciel, on doit reconnaitre 
que les forniules en question peuvont fairo alliisien a ilii 
transport analogue du Soma sacrilie. En fait, los Soinas 
offerts a Vayu reqoivcnt au vers I, 13 J, 2, repitheto 
dyavah « dirigos vers le ciel », dont on 4)eut rapproclier 
repitheto urdhva « dresse », donnee au Soma brillant dans 
le sacrifice, LX, 98, 3. D’ailleur^s le Soma, nunae lorsqu’il est 
bu par les dieux sur Tautei meme, non romonto pas moinsau 
ciel. Il y remonte avec les dieux eux-memos, ot e’est peut- 
etre a une conception de ce genre que font allusion certains 



text'es qui le repres^nten-t inont<5 sur le char d’lhAra; IX, 
96, 2; 87, 9 ; 103, 5. Sans doute le Soma dpnt il s’agit dans 
les passages de ce genre pourrait dtre le Soma celeste. Mais 
il n’y a, ce mo semble, aucunc raison dene pas s’en tenir a I’id^e 
du Soma terrestre dans le vers IX, 97, 6, ou le paralldlisme 
(le la formule « Quo ton sue enivrant aiile trouver Indra » 
semble eclairer suffisamment colle qui nous interesse ici ; 
« Va sur le memo char que les dieux pour nous faire des 
dons. » 

Du i*este ces observations, qu’en raison de I’intervention 
dcs dieux auxquels est offei't le sacrifice, je n’ai pu presenter 
dans cette prcini(^!rc partie que par uoe leg(^re dcirogation a 
mon plan, n’avaient d’autre objot que de preparer le lecteur 
a mieux apprecier la portee des textes relatifs au retour 
direct de Soma dans le ciel. Certaincs citations qui ont ete 
faites plus haut a pro{)Os de ridentification de Soma au soleil 
pourraient (l(jja contenir des allusions a ce rajt.be. Je veux 
parler de celles qui nous out represents Soma inontarit dans 
le ciel, et des forraules constatant sou union, nous dirions 
dans ce oas, sa reunion au soleil. Mais rien n’y indiquaitqu’il 
partit cn elTet de la terre. Le v<ras IX, (51, 30 (leja cite « Que 
tu sois S(ipar(; de lui, 6 Soma, ou que tu lui sois reuni, sage du 
ciel, clarifie-toi, paroil au soleil, pour notre. salut », estdeja 
plus significatif, cC. encore IX, (55, 27. Mais void les textes 
decisifs. IX, 05, 10: « Le roi s’avance avec les prieres, se 
cLarifiant chez Mann, pour allor dans I’atmosplnjre. » IX, 
63, 8 : « Il aattelo I’Etacja^ du soleil, se clarifiant chez Manu, 
pour aller dans ratmosphere. » Ibid. 9: « Et ilaattele les 
dix liarits du soleil pour aller (dans ratraosplurae), lui, Indu, 
on prononcant le noni d'lndra. » Laissons de cotci Ic dernier 
trait ou nous avoirs d(\j;i rcleve plus liaut imc allusion aux 
fonctions de Soma comme liotd. Remarquons qu’en ddpit du 
c;ir;ictere mjtbologique de Maim, son sdjour, danslapensee 
du poide, lie pent et.re ici que la terre. R.appelons-nous enfln 
le vers IX, 80, 37, dej:i citd, d’aptars lequcl Soma attelle les 
harits (clievaux) du soleil auquel il est identifie, ot parcourt 
avec dies les mondes. Nous verrons nlors dans les trois vers 
qui vieiinent d’etre rapproebes, les traces evidentes d’un 
mjtlie qui represeutait le Soma terrestre s’elevaut dans les 
airs, comme le feu lui-m^me, pour j prendre la forme du 


Cheval clu solei]. 



soleil.lLa reunion du Soma terrestre au sdleil est encore indi-^ 
quee dans le vers IX, 97, 33 qui, apr^s avoir montrd Soma, 
fj'abord sous la forme d’un oiseau divin regardant du haut du 
ciel, puis sous celle du breuvage coulant dans la cuve, ajoute : 

« Marche en hennissant vers le rayon du soleil. » II faut en 
rapprocher un vers oil interviennent de nom^eau la mention 
"rindra et celle de Vayu, mais qui montre precisement I’op- 
portunite des citations faites en teto de cette section et leur 
interfit pour le sujet que iious y traitons, IX, 61, 8: « Uno 
fois exprimo, il passe a travers le tamis et se reunit a Indra, 
a VAyu, aux rayons da soleil. » Nous lisons encore qu’il se 
rend au lieu ouse tiennont ies iininortels « en prenant toutes 
les formes », IX, 25, 4-, et il sc pourrait que tel passage ou 
nous voyons le breuvage du Soma se transformer en foudre 
(IX, 47, 3; cf. p. 169) dot (Hre pris en ce sens que le 
Soma terrestrc va se reunir a I’cclair comme il se reimit 
au soleil. Quoi qu’il en soit, jo crois que Felement designe 
par le mot paru, que la terrc lance commo un cheval liennis- 
sant, V, 84, 2, ost encore le Soma. (Voir lieime critiqw;, 
1875, II, p. 390.) Ajoutons que la reunion de la forme ter- 
restre du Soma a I’une de ses formes celeste.s est exprimee 
en termes formeis, ainsi que nous le verrons plus loin, sous 
la figure du cheval du sacrifice. 

Au mytlio de rasceusion d’Agni au ciol a ete raitachee 
plus haut la croyance des dryas a nnc vie future daus les 
moudes supcrieurs. Soma joue aussi son role dans cette 
croyance, non pas sans douto un role identique a eelui du 
(eu, transportant effectivement les morts dans leur nou- 
velle demeure, mais le role qui pouvait etro naturellcment 
assigneaun bi’cuvage deja considere comme prescrvant des 
maladies sur la torre, colui d’a.ssurcr riramortalitc. On pout 
ineine, comme nous le verrons, ju-ecise)’ davantagc et dire 
que le Soma, qui s'assirallait au corps de riiomme, 1, 187, 10, _ 
en constituait I’essence immortelle. En ce sens c’etait le Soma 
qui remontait au ciel dans la pcrsoiine des morts. C’eut ete 
pour nous uno raison, independamment du pantlJeiisrne quo 
nous desire -s maintenir outre les differents paragraplies des 
deux sections consacrees a Agiii et a Soma, de i-approcher, 
dans la seconde comme dans la premiere, ie rctour de I’ele- 
ment en question dans le ciel et son role dans les mythes de 
la vie future. 

Somadonne aux chantres la force ot la beaute, et rev^tus 
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de cette beaute, ils sont alles a rimmortalite, IX, 94, Dans 
rhymne VIII, 48 auquel nous avons deja 
fragment, on lit an vers 3 : |« Nous avons bu le Soma, nous 
sommes devenus immortels, nous sommes arrives a la lumiere, 
nous avons atteint les dieux; que pourrait rnaintenant sur 
nous la inalveAllance ? .Quo pourrait sur nous, 6 immortel, la 
perfidie d’un mortcl? )vll ncparait pas douteux que ce vers ne* 
soit mis par le poete7comme les suivants, dans la bouche des 
hommes. Immediatemont apres, il est vrai, les mfiines sup- 
pliants demandent soulemont a Soma la prolongation do la vie 
(vers 4), en sorte qifon pourrait croire que rimrnortalite n’est 
larien de plus quo reloignement do la mort iiaturelle. C’est sans 
doute en ce sens qifil faiit interpreter le vers IS de Thymne 
VI, 75 sur les armes : « Je couvre tes rnembres d’une cui- 
rasse; qiieleroi Soma to reA^ete d'immortalite ^ » Toiitefois, 
dans la citation piHk'.edeiito, ce trait a nous avons atteint les 
dieux )), qui est d’ailleurs ime anticipation a rnettre sur le 
compte de rivresse produite par le Soma, eveillo bien ridee 
de la vie future. 11 no pent on tout <ais y avoir de doute sur 
la portee dii vers 0 de riiymne funerairo X, 10) ou Soma, le 
Soma c( qui a penetre dans les bralimanes », ost prie, on 
meme temps que le feu dii bficher, de laiparer lo dommage 
cause ail corps da trepasse par diflcrents aiiimaux qui re~ 
presentent peut-etre les rnessagors de la mori^ E/itin nous 
doA^oiis citer tout an fragment de rhymne IX, 113, ou la 
croyauce a rirnmortalite, et a rimiiiortalite obtenue par 
Soma, est expriinee dans les t(‘rines les plus clairs. Nous 
supprimoroms seiilement clans la (raduction lo refrain corn- 
mun a tous les vers de J’hymne, a Coiile, d Jndu (Soma), pour 
Indra. » 

0. (c La ou le pretre (celeste, Brahma ?j, d toi qui te clari- 
fies, pronoiicaut des paroles rhytlimees, presse magniflqiio- 
ment lo Soinaavec la pieiae, rcpandani la joie avec ce Soma. 

7. « La ou est laclarie imperissable, dans le monde ou est 
deposee la lurniere, dans co monde immortel et indestructiblo, 
d ioi qui te clarities, |>lace-moi. 

8. La ou est Je roi tils do Vivasvat (Yama), la oii est la 
partie ia plus reculee du ciel,Ua oii sontces eaux lointaines 
toujoiirs jaillissantes, en ce lieu rends-moi immortel. 

j . La cuirasse ijourrait cSrc le Soma lui-memc. Au vers 19, c’est la priere 
qui est coiisivlcree conmie une cuirasse. Of. encore ibid, 8. 

Sur « I'oiseau » eii parnculier, voir }>. 92. 



9- Lrtou Ton se meut asbxi gre, dans le triple firmament, 
(Ians le triple ciel du eiel, la ou sent les mondes resplen- 
dissants, en ce lieu rends~moi immortel. 

10. c< La oil sorit les objets do tons les desirs, la ou est 
le sdjour eleve dubrillant, la oii ron se rassasio de Id^svadlm 
(offrande aux nianos), en ce lieu rends~moi immortel. 

^ 11. « La oil sorit los joies, les plaisirs, les satisfactions, 

la ou le desir atteint ses objets, en ce lieu rends-moi immor- 
tel. y> 

Le « sejour du brillant » est aussi mentionne au vers 

VIII, 58, 7, et c'est la, ou, coinine lo porto encore le meme 
vers, dans les trois fois sept sejours de son ami*, que 

. riiommo espere aller avec Indra, apres avoir bu comrne lui 
le Soma. L’ « ami », pcnit-etro aussi le « brillant >», n’cst 
autre que Soma lui-meme. Reraarquons encore a ce propos 
que le sejour celeste ou Ton n’arrive, ainsi quo nous Tavons 
vu plus liaiit, qu’apres avoir (^te brule, renferme uri « tamis )>, 

IX, 83, 1, le tamis « dubrulant^, ihuL 2, qul (5 veille encore 
naturellement Vidoe de Soma. Lo ciel ou Soma fait arriver 
les morts est en effet sou propre sejour. II y a uue allusion 
a ce mythe en meme temps qu’a celui de Soma pere des 
homines, dans le vo'rs dejd IX, 10, 8 : « 11 a reuui notre 
nombril a son nornbril, et notre (nil au soleil. » 

D'apres ce qui precede, Soma avait a pen pros les mdmes 
titres qi^Agni a la dignite de roi des morts. II figure en 
effet au vers VlII, 48, 13, en eompagnie des pr^res, et il ne 
serait pas impossible quo Fidee de Soma so I’ut confondue 
avec cello d’Agni dans le personnage de Yama. 

J'ai (lit en commene.ant que le Soma bu par riiomme con- 
stituait Fessonce irnmortellG de son corps. Cette idee me 
parait se rattaclier au myth(' do Yanirita qiFon a rapproclm 
de celui de Fainbroisie clioz les Grocs, ot dont j’ai dilfere 
F(Uudo jusqu’ici. Co mytln^, qui tient une boaucoup plus 
grande place dans la mythologic brahmanique propremont 
dite que dans la mythologie vi^dique, se con fond en somme 
avec celui do Soma. Dans ces'recherchos limitees aux liymnes 
du /?jg-Veda, nous ii’avons a lui consacrer une (Waide parti- 
culiere quo pour chercher a determiner la signification pri- 
mitive dutermo amvila lui-meme. 

Ce mot est d’abord un adjectif signiflant « immortel » et 

l, rrfh sapia. pade pour padeshu. 

lidUpon vtkU(im>. 


13 
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applique aiix elements naturels tels que le feu, la iumiere et 
les eaiix, aiix dieux qui les representent ou qui y president, 
onfln aux liommes parvomis dans le sejour des dieux. II est 
aussi pris subsfcantivernent, non-seulement au maseulin pour 
designer les dieux entant qii’immortels, maisau neutre: c’est 
ce dernier emploi qui nous interesse ici. Dans beaucoup de 
cas, le neutre amvila pent so prendre au sons d’ (( imraorta- 
lite » comme Tabstrait amvilalva. Dans un certain nombre 
d’autres, il parait designer uno substance identiquo au Soma. 
II 11 ’a pas, quoi qu’en en aitdit’, d’autres significations, ou 
plutot les deux vsens qui viennent d’etre iiidiqnes se rame- 
nent cux-memes a une acception primitive unique, cclie 
d’ossence, do principe immortel. 

Les dieux, coinmc precedant de ce principe, sent appeles 
les fils do Tamrita, VI, 52, 0 ; X, 13, 1, et ce sont eux en- 
core qui sont desigiies dans cette priere adressee aux Maruts 
(( Donnez-nous a la descendance de Tarnrita)), VII, 57, (3, 
e’est-a-dire c< faites-nous arriver cliez les dieux ^)) L’epithcHe 
(imritabandhavah que les dieux recoivout au vers X, 72, 5, 
fait allusion a la merne filiation, si Ton adrnot le sens que 
i’ai deja donne a handlm dans repitbote correspondante des 


1. MM. R. otOr. veiilont rjiril designs on oniro « I'orisoiiiblo des irnmortels » 

et « le monde de riiuraor(.;iinc on des dieux ». Mais dans les vers 1 , iUi, 2 ; 
— Ill, 25, 2; 3 1 , 2; VllI, 31, — L 13, 5: 170, h, oil ils croient l.roiivov 

le premier de ees deux sens, le mot anivitd peiii. et.ro masculin ei d6sij:*ner .‘ui 
singuUer los iminortels, comme (ui franeais u rhomme » pris absolumeut. si- 
gniiie <a les liommes. » Au vers 1, 35, 2 en partieuiier, il est diriiciie de com- 
prendre pourijUoi MM. R. et (Ir. expliijuent raccusatif singulier amritom 
autrement que raccusatif 8ingulieiwv/<^)’/7//fo/^ « le morted » qui liii est oppose. 
Dans tel autre des ]>assages cile.s, parexemple au vers III, ilest meme 
possible que iiotro mot designo une seule diviuite, soil Indra. Dans ceux pour 
iesrjuols AT. 11. a, imag’ine ie sriis de « luomle dos dieux » ado]>tb jiar M. Or., 
le mot nrnvila est bion neutre, mais il .s'y ex[)liquo ires bien dans le sons 
d’inunortalite ou d'esseuce, de princij)e iminorfoi. Au vers I, 125, (b il 

dit que ceux qui doiineiit la <lakslii//a onl. en [>arla.ge rimmortaiite. I/erreur 
(jst ici evidente et pent etre consideree comme un simple lapsus de M. Or. 
dans son lexiquo. Au vers 1, ‘.M, IS oil Soma, ost invite a prendre ses lormes 
g'lorieuses et supremes dans le ciel, on peut comprendre qu’il se gon/le 
<( pour rimmortel ». e'est-a-dire pour le dieu aii(|uel il est offert,, ou « pour 
I’immortalite », e’est-a-dire pour prendre sa forme iniinortelle, divine. Nous 
retrouverons le vers X, 53, 10 oii Ja mention des coiiteaux avee lesquels les 
sages « faconnent pour J‘im mortal ite » rappel le le my the dii cheval du 
sacrifii'.e. I/expressioii amvit(hsj/a lokah, X. 85, 20, oil I’idee de monde est 
exprimee par un mot jiarticulicr loho^ ne peut servir a prouver que le mot 
amvifa signilie a Jui seul « le monde de rimmortvalite. » I,es autres expres- 
sions oil M. Gr. croit encore trouver ce sens sont disculees dans le texie. 

2. CO la priere egalenuuit adressee aux Maruts : « Placez-nous dans Tim* 
mortaliie, onn'itatviu r 55, 4. 



honmTiQ%, mrityuhmulhfivah « fils do la mort ». Le principo 
immortcl ou Fimmortalite rdside avant tout dans Agni^ dans 
Soma, dans le beurre, identifie pent-(5tre a Soma, que nous 
avons vu deja. assimile an lait de la vaclio celeste, dans, 
iditi qui est cette vache ellie-nieme ; c’ost pourquoi Agni, 
HI, 17, 4, Soma (et Piisban), II, 40, 1, le beurre, IV, 58, I, 
•Aditi , VIII, 90, 15, ret^oivent la qualification de « nombril » 
de I’amrita : cette expression signifie que I’amrita tire 
d’eux son origine (voir p. .35). Le « nombril de I’amrita » 
sur lequel reposent les chemins qu’embrassent la terre 
et le ciel, V, 47, 2, est egalement lo lieu d’origine du prin- 
cipe immortel, la patrie de rirnmortalite. L’aurore est I’e- 
tendard, la manifestation de ce principe. III, 61, 3 ; cf. VI, 
7,0'. Les rois do I’amrita, cornme les vers I, 122, 11 ; 
X, 93, 4, nomnient les .Idityas, les inai tresses do I’amrita^ 
qui sont les auroros IV, 5, l.‘>, et plus gendralemont ceux 
qui regnout sur raiu/'ita, qui en sont les maitres, cotume 
Agni, V, 28, 2, les Aevins, 1, 112, 3, les Maruts, V, 58, 1, 
sont ceux qui disposeut du principe. iimnortol, ot qui avant 
tout jouissent eux-memes de I’iramortalite. On lit en eflet au 
vers I, 71, 9, que Mitra et Varujan, .auvers 1, 72, 0, que les 
anciens sacrificateurs, dieux ou ancetres, celebres dans 
riiymne entier, gardent pour eux-niomes ramrita, c’est-;'i- 
dire rirnmortalite, eu d’autre.s termes se coinservent im- 
raortels'’’. Le tonne de gardien {mkiihilri, VI, 7, 7,(/opd, 
VI, 9, 3 ; VllI, 42, 2) de rararita. applique :i, Agni et a. 
Varuna, peut s’expliqucr dans le meine ordre d’idees. 

],a convenance de notre interpretation du mot amrita 
cornme signiliant « essence immortelle » apparait surtout dans 
les eraplois qui en sont fails au plurie! dans les vers I, ,35, 6 . 
(din, 38, 4. Ces oinplois rappellont les f(jnnul(3s, si frdquentes 

1. 11 se poumiit aussi (jii’a.u \o.rs VI, 7, lo raoi. fimivlnsya fut, non pas 
nil substantif dependant de l.-rtfUtn, raeis na a Ijeetil' se rai>poriant a 
rnfrvnnarasi/ti. 

ri. Si res])rc;s.sion no .signifie p;is e|)Oiise8 do 1 iininortel [tin .soieil) o. 

L’exactitude dc? cettc iuterpretalion rne parait (n'ouvee : pai* la com- 

jraraison du vors I, liO, <» oil la laeine raksk est einplojec pareillernent ^au 
moyen, et ou rahslrait nmvitafva romplaee le mot (irnviln ; y' ]jar Ic rai>pro- 
cliement de.s troi.s l\.ds .sept jilaces cachees au moyen de.sijiiel les les hero.s tie 
riiymne I, 7:i gardent ptmr eux Vamvila^ t‘t ties plrtces eaeliees an moyen 
desquollcs {yen<i pour yt^hhih) le.s dieux out atteini. rimmorlalifo, ainvUalvfu 
X, 40. 7 Vu vers I, 71, f) la mot (joshu no dvipeiul pas de roks!in)nfh\d\\^ 
mais exprime la situation de Mitra et Varu?za au milieu des vacVie.s [voir t[ua- 
Iriemo parti*?, cli. I, sect. ix}. Cf. encore rexprossioii amryn>n, 

n, ^7, V, 
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dans lo JRig-Veda, ou Icis dienx et/ le$ personnages itiytto 
logiques qu’on leur assimile sont representes prenant leurs 
essences, leurs formes [nmna, dhdmdni, etc.) sacrees, ya/q>;- 
ydni^ cachees, guhyd, etc. Le neiitre de I’adjectif amr^V« lui- 
meme est ainsi eniploycWlans les locntJons ndma, 

X, 123,4, dhfhndny amvHd, III, 55, 10, « essences immor- 
telles* » All vers III, 38, 4, le plurioldii wot ndman pourrait , 
m^mie etre facilcment sous-entendu, puisqne le singulier du 
m^^me mot est exprime dans lo pada precedent. Je n’hesite 
done pas a traduirc fc L'essence du male, de TAsiira, est 
grande ; celui qui a toutes les formes a pris’ ses essences 
(scs formes) immortelles et an vers I, 35, 0, « Ils se sont 
empares des essences immortelles, s’en servant comme do 
Tessieu d’nn char » (pour apparaitre dans leciel? cf. p. 97). 
On dit a pen pres de meme d’Agrii qu31 est maitre de mainte 
es.s<mce immortelle, aniHlmya bhiiriAiy VD,, 4, 0, e’est- 
a-*dire qifil pent la prendre, ot qu’il a fait pour lui-ineme, 
qu’il a pris, toutes les essences, les formes immortelles, 
cakrdwo amvitdni vievd, I» 7*2, 1. Le Crrandharva a pro- 
clame, annonce les essences immortelles, amvildniy des ri- 
vieres, X, 139,6. 

En resume le mot anirUa, employe substantivement au 
neutre, s’(‘xpliqLie dans iiri grand nombre de passages, pour 
la plupart desquels MM. Rotli et Grassmann out propose 
d’autressens, coriimesera.])|)orta.nt <‘i nn mot rfdinan., dlidman^ 
etc. sous-entendu, on mieux al'idch^ (ressenco, de nature, de 
forme, exprimeepar ces mots. Cette signification dt c< essence, 
nature, forme immortelle n est en memo temps la transition 
naturello a celle d’ a immortalite “ » aveclaquolle elle se con- 
forid du vosto dans la plupart des cas. Je crois qu’elle rend 
compte aussi du sens, d'ailleurs relathouneat rare*' dans le 


1 . Cr. IVmploi do ];i rucine s't/n.i accornpJij^noe <iii prtdixo n avoc le rnot diuhnan 
•(essoiicts ot non (lomoniv*, Vi>ir ijual-nomo pnriie. oil. Ill, sect, i) pour 
rei^’inie direct, X, Hi. 1. (^est prob.-ddcmoiit dans la inoine combinaison do 
d silid le mot otnvila qn’il fairt cbercher le sens du vers Val. 4, 7, 

dont hi construction me paralf dViilieurs difiiciie. 

Voir dans le lexiqiie de M. Gr. s. v, les autres passages oil le mot 
])rend cc sens. 

ti. Plus rare, scion moi, quo nV*n lerait juger Ic lexique de M. Gr. Au 
vers X, T). rexpression hi{}/(imdm atuvitaya parait signifier « appele a 
I’irnmortalite », cf. IX, :IOtS, Les vers V, 3, 4 ; X, I'l, 9, oil le mot parait: 
signitier « I’iininortel », les vers 111, 23, 1 ; VI, 73, IS, oil il signibe certai- 
neiTieiit *< I'immort.Mlitc », semblent cites par erreiir. (Voir pour le premier 
et ies ilciix derniers la traduction ile M. Or. lui-menie.) Je reserve Pinter- 
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/?ig-Veda, qu’on rend d’ordinaire par le terrno, emprunte a 
la riiythologie grecque, d’ aambroisie ». 

Reniarquoiis d’abord qu’en depit de laparente cortaino dos 
iioms at de la ressemblaDce evidente des rnytliesi, nous avons 
le droit, an cherchant a preciser le sens du Sanskrit amviia, 
de negligor le grec qui, renfonnant iin sufflxe deri- 

vatif, ne lui correspond pas exactement. Ajoutons quo nous 
ne songeons pas a donner pour base au inythe do ramrita 
ridee vague et abstraitc d’essence, de principo immortel, 
mais ridee beaucoiip plus precise et plus concrete d’essenco, 
de nature immortelle de tel ou tel element particulier a de- 
terminer. Tout le mondo a adrnis depuis M. Knhn quo cet 
element etait Feau du ciel, Fean immortelle, c’(^st-a-dire 
toujours jaillissante. Nous avons en effet rencontre plus liaut 
une application aux eaux du pluriel noutre anivilani dans le 
sens d’« essences immortelles )>, X, 139, 6, et la qualification 
d’immortellos leur est doiinee aux vers I, 02, 10 ; IV, 3, 12 
(cf. X, 95, 9 ?). Mais les /ishis attribuent la memo epithete 
a la lumiere, VII, 76, 1, et particulieroment a Faiirore, 
I, 113, 13; VII, 75,3. D’autre part, on (^st d’accord pour 
identifier Famrita au Soma, qui est appele on effet Foffrande 
immortelle, IX, 74, 0, la liqueur immortelle, X, 123, 3, et 
qui, sous la figure du Purusha (voir chap. HI), a quatre 
pieds dont Fun est tons les (5tres, et dont los trois aiitrcs 
sent Famrita dans le ciel, X, 90, 3. L’amrita, « nombril 
(principe) do la loi, » qui nait lorsquo lo nuage donne 
son lait, IX, 74, 4, sernble etre le Soma, celebre dans 
Fliymne entier. Uii passage concernant les relations duSoma 
avecle vent, I, 135,9, a deja. ete rapproche des vers VI, 37, 
3; X, 18G, 3, ou le nom A'amviia parait substitue a. celui do 
Soma. Enfin Famrita, mis au vers ill, 26, 7 dans la boiiclie 
d’Agni, parait bien etro le breuvage sacre verse danslo tea', 
Sorna est, il ost vrai, distitigue de VamvUa au vers VI, 44, 23, 
d'apres lequel il a trouve cetto substance <( cachee dans los 
espaces du cielw, jouant ainsi le role attribue ailleurs aux 
flammes d’Agni, HI, 1, 14. Mais ce vers fait peut-aMre allusidn 
a Faction du Soma terrestre sur lo Soma celeste, comme un 

pvetation des vers I, iOA, Sil ; V, 3; X, 1-i, 3, qui rue obscui’is. 

Une dizfiine d’autres passages oil M. Ur, croii cneore, a tort selon rrioi, 
devoir donner au mot amvita le sens cP <r ami>roiriie >» sont interpreies danss 
le texte, 

1. La coupe de Soma oiler te a Indra recoit elle-meme repiihete 
« immortelle ». 
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autre vers deja cite, IX, 70, 2, oii le Soma « mcndiant le 
precieux amrita ^ » est oppose , a celui qui « se rev^t des 
eaux brillantes, quand on a trouve sa demeurew, c’est-a- 
dire au Soma celeste identique a ce memo amrito. i^ous 
savons d’ailleurs que le personnage de Soma, est sujet a un 
dedoublement dont nous avons cu un exemple dans le mythe 
du Soma apporte sur la terre par un aigle. Or, j'ai monlre 
que le Soma n’est pas identifie a la pluie elle-meme, mais 
bien al’clement igne contonn dans les eaux de la pluie, et 
cettc observation mo parail. applicable liramrita. C’est en ce 
sens quo j’interprete levers T, 2.‘>, 10, qui place I’amrita dans 
les eaux, etlo vers X, OO, 12, d’apres le([ucl l(!scaux portent 
I’amrita. 

En somme, je crois quo Vamvila, on taut qu’element 
materiel, ost I’osscnce immortelle du Soma conteuue dans les 
eaux du ciel, alaquclle le breuvago du sacrifice ost identique, 
tant par son origine que par ses ell'ets. C’est cette essence 
immortelle qui, lorsque le corps mortel de rhomnie se I’assi- 
mile, le transforme ctle rend lui-meme immortel. L’immorta- 
litedesdieuxeux-memes n’a pas d’autre principe d’apres les 
vers IX, 106, 8 et 1()8, 3, dont Tun porfe que les dieux ont 
bu le Soma pour rimmortalite, Fautre que Soma a appele a 
I’immortalite les races divines. 


(V. — I.K CS'LKSTI'; 

On attribue au Soma celeste la nieme origiuc qu’au vSema 
terrestre. Nous avons deja romarque qidil vient aussi d’uiie 
montagiio, seuloment cette montagneestlarnontagne supr^une, 
IX, 87, 8, e’est-a-dire le ciel meme ou lo nuago. II est la 
id lucur dcs montagnes (celestes) >.>, I, 187, 7. C'est egaleinent 
d’une planto qu’il est tires IX, (>1, 10 : « Celle de tes formes 
qui ost nee la-haut d’une plaute et qui sejournait dans le ciel 
a etc recue par la terre. » 11 sort des plantes pour parcourir 
le vaste espace“(en passant a travers un tamis, voir ci-apres), 

1. Amvi(:asya ahniwffh. Cotte (V>riuulf^ dcsigne probablernent aussi clans s»?8 
aiilres ernplcis, IX, 7(», ; InS, 4; Mo, le 8oina cciesle. Les lois <le 

ramrita »> quo suit Soma,. IX, 4; MO, 4, seront sos propvcs lois. Fciie 
(Hre faut-:il enlendro de uieine iVxpression oifivfifmfa (ihdtna, IX, *^4, 

U7, 

ts Le tenne dc i- vast«» espace n en supposant -'in’il ait pu designee I'l 



IX, 68, 2. C’est une plante qui paraifcdonncr la liqueur rri^lee 
aux eaux dont les Maruts inondent la terre, V, 54, 8. Le Soma 
celeste est, comme il arrive souvent pour: Ic Soma terrestre, 
desigae lui-m6me par le tcrme de plante: II est la plante qui 
fait le tour de toutes choses, IX, 74,2; cf. 68, 6 et 2, la 
plante « tonnante », IX, 72, 6. (Test sous la forme d’une 
plante qu’il a ete apportd a la terre par Faigle, IV, 26, 6. Le 
vers oil la plante prend la forme du soleil a ete deja cite, 
I, 46, 16 : « Uii eclat est vonu a la plante, Ic soleil brillant 
comme Tor. » La plante quo Varii//a parait conduiro a riioiiuno 
pour qiril voie la liimiero, VII, 88, 2, est sans doute aussi io 
Soma-soleil. Au vers X, 94, 3, les pierres dii pressoir devorent 
« la branclie de Farbre brillant ». (4u’il s'agisso la du Soma 
celeste ou du Soma, terrestre,! il est certain que le mythc de 
Farbre celeste, dont M. Kuhn a longuement traite dans son 
livre sur la dcscente du f<‘.u et du breuvagc des dieux, se 
rattache a celiii du Soma. II tient d’aiJleurs fort peu do place 
dans le /Jig^-Viala. On pout ccpendant citcr entro autres le 
vers X, 135, 1 qui represente Yama sous un arbre aux larges 
feuilles, le vers I, 164, 20 ; cf. 22, sur lequel nous rovien- 
drons, et ceux ou les dieux Maruts sent ropresentes « pillant 
Farbre », V, 54, 6, et « secouant lo fruit brillant », ibicL 12. 

Dans le ciel, comme sur la terra, le sue de la plante est 
exprime avee dospiorres. Queiqiuis traits au moins do Fhyinno 

X, 94, consacre tout onticr aux piorros dii pressoir (rappro- 
cliees au vers 1 d(3S montagnes, (Fest-a-diro sans doute des 
images), no peuvent convenir qu’a des pierres ciUestes. Ces 
pierres dont le bruit sort do bonchos <( brillantes » (vers 2), 
ne font pas seulernent retentir la terre (rers 4), mais ceux 
qui les mettent en mouvement iVmt retentir la terre et le ciol 
(vers 12), et cc qui est plus caracteristiquo encore, ellos font 
pousser les bles comme si olios on semaient la graino (vers 13, 
cf. I, 23, 15; 117, 21 ; 17(), .2, quatrieme partio, chap. I,, 
sect, ii, /iijraova). Los piorros quo Savitri (ist pric de 
mettre en mouvement, X, 175, 1 ot 4 ; cf. X, 100, 8; 9, iors 
meme que lo poete entendrait par la 1(3S pierres du sacrillce 

Clive oil coule ie Soma terrcsti’c, no raiirail dc-signe co toot ca.s quo })ai' 
ailusion aux e.sjiaces ccUostes (/u'elle rop rose ii to. routes les objoctiuMS <iu 
moiue genre <[ue soulijveraieiit mes iiitei priMaiions floiineraioiit lieu a uue 
reponse aiialogue. La description «le l.i prt'‘j»arati<'n du Soma, tcrreslre cu 
des termes qui teraient allusiou a cedie du S\uo-:i. ceiesto poiirrait, un point 
de vtie oil ijous nous placons, e’est-a-dire au point de vue de I’anolyso niv- 
Uiologique, remplacor la descripfion de la preparation cele.^te elle-m'diie. 
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terrestre, ne seraient sans douto que la representation de^ 
celles que le raeme dien devait employer en qualite de prepa- 
rateur du Soma celeste (voir qiiatrieme partie^ ch. I, 
sect. vi). C’est en ce sens que j’interprete le vers 3 du 
mSme hymne X, 175 ; les pierres torrestres y sent designees 
comme etant placees « chez les inferieurs », e’est-a-dire 
chez les hommes. 

Nous avons vu deja a propos des trois formes de Soma, 
qu’il passe par trois tamis correspondant aux trois rnondes. 
C’est ici le lieu de developpor cette idee qu’il est clarifie dans 
les rnondes superieurs de la meme maniere que surla terro. 
Je n’insisterai pas surl’emploi de la racirie jiu et particuliere- 
ment duparticipe pamnuma « se clarifiant )> jdans lestextes 
concernant le Soma celeste. Mais a ces indications se joint 
la mention formelle du tamis, pavilra, dans le vers IX, 86, 30: 
« 0 Soma qui te clarifies, tu os clarifie pour les dieux sur le 
tamis, lors de rorganisation du monde [litub'alenmit de 
Tespace, cf. IX, 07, 40). Le tamis celeste est meme desi- 
gne comme le terrestre par le terme de laine do brebis », 
aux vers IX, 12, 4, « Soma se rejouit sur le nombril du 
cicl, sur la laine de brebis, » et IX, .*47, 3: fc II traverse en 
se clarifiant les espaccs du ciel, la peau de brebis » Le 
tamis avec lequel, comme nous le verrons plus tard, le Soma 
est purifie par la « fillc du soleil », est appele la laine eter- 
nolle )), IX, 1, 6. L’expn'.ssion a les (jrandes », IX, 

109, 7, s’appliquo peut-etre egalement au tamis celeste. 
On dit au vers X, 31, 8 (Fun porsoiinage represontant evi- 
demment Soma, qiFil proud la peau (le ciel on Ic niiage), 
pour tamis, quand les harits le. portent cornino le soleil, 
ou pin tot en qualiie de soleil, C’est encore au soleil quo 
Soma parait idontifie quand a ses rayons brillants » tra- 
versent le tamis au haut du ciel, IX, 6(>, 5. Aux vers IX, 
30, 5; 91, 3, les Soinas traversent lo tamis sous le nom 
meme do soleils. Le Soma « allant avec le soleil », e’est- 
a-dire reuni a cet astre (voir p. 161 0, se claiifie sur le 
tantis dans le ciel, IX, 27, 5. 


1. Je ne vois ancune raison de croire qu’il s’agisse de deux sejours 
difftn'euts de Soma. 

2. Si la racine hns est, comme le croit M. <jrras.sinann, un simple «leve- 
loppenient de hA, il me semldc inutile de lui attrihuer avee MM. Roth et 
Grassmann le sens de « rivaliser », celui d’ « aller » conveziant pariaite- 
rnent a tons ses emplois. Voyez surtout A. V. IV, 36, 5. 
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Dans un vers deja ciU ou Soma paratt, non pas idcntiflcV 
au sdleil, mais place dans le soleil, IX, 97, 38, en quality de 
createnrS il re^oit egalement Tepithete pimdna^ « qni so 
clarifie. » II semble que le soleil ait etc lui-meine considered 
comme' le tamis par lequel passe le Sorna, ideritifie alors 
a la lumiere da soleil. Ainsi s’expliqueraient les fils « bril- 
lants » de ce tamis « du brulant », teiulu dans Tespace du 
ciel, IX, 83,2, et qui nepeut etre atteint, commo nous Tavons 
vu, que par ceux qui ont ete « cuits.)), c/est-a-dire par les 
morts incin^rAs dont run des principaux scyours dans I’autre 
vie est en elfet le soleil. Remarquons a cc propos quun 
tamis est parallelement tendu dans les flamrnes d’Agni, IX, 
07, 23 ; 24. 

Un mythe plus curieux encore que celiii qui fait des 
rayons du soleil les fils d*un tamis, serait celiii qui on ferait 
des doigts occupes a faire couler leSoma celeste. Les doigts 
jouerit, comma nous le verrons, un grand role dams les for- 
mules relatives a la preparation du vSoma, et il est naturel 
qu’ils no soient pas oublies dans cellos qui concernent le 
Soma celeste. En fait, ils sent sufflsamment designes par le 
nombre dix au vers IX, 92, 4, on ils interviennent dans la 
preparation d’un Soma quo la mention des « sept rivieres », 
on il se purifie, nous oblige a placer dansle ciel, et il est dit 
expresseraont au vers IX, 8(), 27, quo les doigts purifient 
Soma sur le troisieme platc^au, dans Tospace brillant du ciel. 
Or nous lisons an A^ers IX, 38, 3, que les dix harits actives 
purifient le Soma et lo font brillor. Dans cette formule le 
nombre a dix non moins quo Tacte de « purifier », evoille 
necessairernent Tidee des doigts: quantaunom de « harits », 
e’est celui des clievaux du soleil qui, commo nous ravons vu, 
representent ses rayons. Le Soma celeste figurant presque a 
cliaque vers de riiymne IX, 38, c’ost probablemont de lui 
qu41 est aiissi question au vers 3. 11 y serait represente, sous 
la forme du soleil, purifie par ses propres rayons assirnilos a 
des doigts. Cette conception est dhiutant plus facile a ad- 
inettre qu'au vers VIII, 01, 10, les sept rayons du soleil vser- 
vent a oxprimer un liqiiide qui parait oD-o egalement le Soma 
celeste. Le doute n’est pas possible au vers 4 de rii^^mne IX, 


1. Cn le vers IX, 97, 4 0 ou Son»a, appole « J:i mor <(ui a aixigi lors «le l;v 
premiere orgamsatiou (du monde] » et passant a fravers le tamis, est con- 
sidere cornme eagendrant les creatures. 
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76, a Soma. On j voit celui-ci, appele le roi de runivers, 
« purifie par le trait du soleil. » Les rayons du soleii sont ici 
designes par le terme de « trait, fleche » comme ils I’etaieni 
tout a I’heure par le nom de harits. Ils sont en m^me temps 
assimiie.s a des doigts par I’acte de « purifier le Soma » qui 
leur ost attribue. L’image des doigts du soleil n’est d’a.illeurs 
pas plus etrangc que celle des mains du soleil admise par 
tons les mythologues. 

Quant a notre premiere forrnule, celle oii I’idee des doigts 
est encore plus dircctementsuggereo par le nombre dix, lors 
meme qu’elle devrait etrc appliquee au Soma terrestre, nous 
pourriorjs toujours y voir une trace, non plus, il est vrai, de 
I’assirailation des rayons du soleil a des doigts, mais bien de 
rassimilation inverse, et en soinme equivalente, des doigts 
aux rayons. Les doigts auraient, dans la preparation du Soma 
terrestre, rcprescnle las rayons d\i soleil'. On peut, je crois, 
trouver une autre trace de cottc conception dans le nom de 
kship ou lushipd donue aux doigts, IX, 14, 7; 79, 4; 86, 27, 
aux dix doigts, \^, 43, 4; IX, 8, 4; 15, S; 46, 0; 61, 7; 80, 
4; 5; 85, 7; 97, 12; 57, en tant qu’ils sont occupes a la pre- 
paration du Sorna (ou du feu, III, 2.3, 3, qui, au point de vue 
raythologique, et eu co qui concorne les allusions aux phe- 
nomenes celestes, ne dillere pas du Soma). Co mot auquel 
M. Grassmanu attribue la signification etymologique vague, 
et m<‘il justifiee par le sens de la racine I ship, de « mobile »>, 
est susceptible d’uno explication tres-precise dans I’ordre 
d’idees (jui nous occupe. La racine kship siguilie lancer, par- 
ticulieremout lancer une arme de jet; des mots ksli ipanu ot 
kshipra qui en sont formes, I’un parait designer la lleclie ou 
I’archer, I’autre estune epithete de I’arc et de la fleche (voir 
Gr. s. V.). .To crois done quo le mot ksltdp, kshipd a signific 
prirnitivemeut « fleche » et qu’il n’a designe les doigts occu- 
pds a preparer hi Soma quo par allusion aux fleches, e’est- 
a-dire aux rayons du soleil, quo nous avons tout a I’heure 
vus designes par uu terme equivalent dans Toperation ana- 

'j. Nous vciTons quo ios doigts soiu aussi a.ssimiles a des clievaux portaiit 
le Soma, connue Uis harits qui le trainent dans te ciol sous sa forme de 
soleil, X, 111,8. Co qui iii’eugago, dans noire exernple, ii ne pas m’arrtHer a 
rideo des harits cMvales, et. a remonter celle do.s rayons qu’clles repre- 

aenteiil, e’esi quMI n'y est j>as question rle tixMner, mais de puritier le Soma. 
Les hari jiuriliaut le Sorna, qui pa.i’aissent egalenieni designer les doigts au 
vers IX, 2, peuveiit suggerer aussi, par rintermediaire d.o I'idee de cheval 
celeste, cello des rayons du soleii. 
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logue qui leur cst attribueo, IX, 76, 4, M. Grassmann a re- 
con nului-m^me Tassirailation des doigts a des fleches dans 
certains emplois des mots canja, earyd qui n’ont certaine- 
mentpar eux-ra^raes que le second sens \ Mais il en a cher- 
che I’explication dans rassimilation du bras lui-m^me a un 
carquois dont les doigts seraient ies fleches. Cette explica- 
tion qui n’est nullement suggerde par les textes ou les bras 
sont nommes en ineino temps que les fleches rcpresentant les 
doigts, IX, 110, 5; X, 01, O, a en outre le defaut de no se 
rattacher a rien dans I’ensemble des inythes du Soma. Au 
contrairo, rassimilation des doigts ct des rayons du soleil 
nous a paru deja rdsultor d’autres formides, (?t n’est d’ail- 
Icurs qu’un trait de plus de rassimilation gendrale des cere- 
monies du sacrifice aux phenomenes celestes. Les flOches 
designees par le mot rarpd ne figurent encore que comme 
terme de comparaison au vers IX, 110, 5, ou lo Soma est 
represente « porte dans les bras comme par des fleches ». 
La particule comparative est suppinmee au vers X, 61, 3, ovi 
les fleclies somblerit appelees scs propres fleches, carydbhis. .. 
asya. Ea tout cas, je crois qu’on no peutiriterpreterautre- 
mentl’exprcssion (Y 07 /«n« idinm- An vers IX, 14, 4; ce sont 
hien la ses propres fleches que le Soma « abandonne » pour 
coulor. Or que peuvont representer les fleclu'S de Soma, si 
CO n’est les rayons du soleil, soit que nos deux dernieros ci- 
tations se rapportent en effet au Soma-soloil, soit que des 
formules qui ne conviendraiont l)ien qu’au Soma celeste y 
aient ete appliquees au Soma terrostre, pur allusion au pre- 
mier? Priraitiveinent au moins, le Soma qui « abandonno ses 

1. K. o vait j)ropi>.so !a sens tie nai te «l!? rosnaox n |)oiir Ic.s passa^^’es ou 

i’adiiiets I’lvoc Or. le sens liKMaplmritjue de lleehes el. io soils rod d<; 
doip:tvS, Le prinui'd’ ee/vv en elVet rcsi'au, d'oii lleehe de vt^seau, Mais 

on lie trouverait pas frautre, nioiuion dan.s le iliLt-Vedvi d'uue natte do ro- 
seaux servant a tamiser le Suiua, 

2. M. Iv. exj>{i(|(ie le mot Uhivn, icS el au vers IX, 7s‘, I, comme r<Lsnlf.‘4nt 

do rallorpuemeiit metritpie do IV/. j*a.;Ji.(M.i dVm mot tninut « » dent il u'v 

a pas dViilitau'S d’anlrc exomple. M. (.«r. adno^t ceik; ititerjiretalioii en ajou- 
taut am sens do « li.ssd v celui de o imifin, » mais sans rliortdiei'j a ce 
semble, a la fairs concortler avee e.ellc qifil avail, dans son laixifjue, iMoptee 
pour lo mot w/’.y//, prLs par M. KoLIl dans le sens <ie .< na. lie do iMseau u, et 
qu'il a abandonuee dans sa traduction do ce jiassaye. Jo crois fiuVci, comme 
en beaucoup d'autres ca.s, on pent se di.sjienser tie rijyi'otife.se d’une homonyinio. 
Le mot fanva dorivo <lc. f.a/tu^ qu’ou rencontre au vers lit, ill, 2, s’expliquc 
au vers IX, Ki, '» comme nous iVndi«iuon;s dan.s le texto. Au vors iX, 7S, 1, 
la « brebis jiropre » <le Soma sngpero pnnjillemeni ridet* des rayons du soleil 
consideres, non phi-s eomm't des Jieches, mai.s eoiiuneJes fii-s d’un tarnis, (VV>ir 
phis haul, p. 



— 204 — 

propres fleches » ne peut ^tre quo le Soma qiii, au lieu de 
coulor des doigts representant sur la terre los fleches, c’ost'- 
a-diro les rayons dii soleil auquel il est identifie, coule en 
flots do lumiere do ces rayons monies. Uemarquons d’ail-' 
leurs a ce propos que les fleches de Soma rassimilent, tou* 
jours sans doute en qualite de soleil, a un archer afrappant 
avec des fleches )), garyahan^ IX, 70, 5; cf. 68, 2. 

Nous avons vu deja que les divers recipients du Soma, 
cuves, coupes, etc., se rotrouvent dans lesmondes superieurs 
comme sur la torre, on plutot que les difieuT>rits mondes sent 
assimiles a cos recipients. La cuve appelee kalaca figure au 
vers IX, 86, 22 avec le tamis dans la preparation du Soma 
sous S 0 S formes divines, divi/e.shu dhdniam, Ajoutons que 
dans cette preparation, comme dans cellc qui a lieu sur la 
terre, il est mele aux oaux : a 11 a coule du ciel sur le tamis 
dans les Hots do la mcr, >> IX, 39, 1 ; cf. 85, 10. C’est niie 
nouvelle preuve qu'il n’est pas identifie piiroment et siraple- 
ment aux oaux du ciel. Les « vaclies » dont Soma est en- 
vcloppe quandlos doigts Ic purifient sur le troisieme plateau, 
dans Tespace brillant du ciel, IX, 86, 27, peuvent repre- 
sentor, comme nous le verrons, soit les oaux, soit le lait 
auquel le sue de la plante est mele dans le sacrifice. Le merae 
texte fait mention des acclamations, representant losprieros, 
qui accompagnent cette preparation du Soma celeste. 

Aiinsi tous les details de la preparation du Soma sont les 
niernes dans le ciel que sur la terre. Los phenomenos celestes 
on intervient le Soma sont deja par ki niat(k*ie]lement assi- 
miles au sacrifice. Le dernier trait surtout est caracteristique 
a ce point do vue. L'assimilation du reste va paraitre plus 
complete encore dans li's textes concernaiit les preparateurs 
celestes du vSoma. Faisons seulement avant de les abordcr 
uno derniere remarque : Fimage de la « chaine » du tis- 
scrand, consacree pour representor le sacrifice, est appliquee 
a la manifestation do Soma dans le ciel, do Soma a tendant 
la chaine supreme », IX, 22, 6, et la faisaiit retentir, 

7 ; cf. encore IX, 69, 6. 

Les preparateurs du Soma dans le ciel sont evidemment 
consideres comme des sacrifleateurs dans Thymne IX, 26, 
dont les trois premiers vers au moins leur sont censacres; 

« 1. Les pretres out purifie le cheval (Soma) sur le scin 
(FAditi (du ciel ou de la temolle ccUeste, voir quatrieme parlie, 
ch. I, sect, ix), avec leurs doigts, avec leurs prieres. — 



2. lIs vaehes (les prieres) ont acclame Tinepuisable aux 
mille goutte^, Soma qui supporte le cieL 3. II s ont avec 
sagesse mis en inouvemeiit le pienx (Soma), so clarifiarit 
dans le del, puissant, nourrider. 5? Dans rhymiio VII, 103^ 
les preparateurs cdestes du Soma soiit representes par des 
grenouilles {lievue critique^ 1875, 11, p. 393); mais ces gre- 
nouilles elles-memes sont, aii vers 7, compareos a des 
briihmanes diantant aupres du Soma presse la veille, etau 
vers 8 appelees directemont des" brahmanes : « Les bra h~ 
manes, qui ont presse le Soma, out eleve la voix. » La voix 
des grenouilles qui accomplissent le sacrifice celeste est natu- 
rellement le tonnerre. 

La similitude dos formules concernant les preparateurs ce- 
lestes ou terrestres du Soma en rend souvent tres-difficile ou 
memo impossible rattribution exclusive auxuiisou aux autres. 
Cependantla representation do Soma comrne « lumiero digne 
de louange )> au vers TX, 29, 2, ot surtout cornme u plante 
tonnante », au vers IX, 72, 0 (voir plus haut', repitheto 
dyuksha a Imbitant leciel)> qui lui est donneo au vers IX, 
71,4; cL 5), permettont de rapporter cos textes aux pre- 
miers. 

Mais qui sent cos sacrificatcurs celestes? La reponse a 
cette question a ete dormec d’avance dans le chapitro con- 
sacre a Agni. Elle va etre confirmee \mr les textes concor- 
nant particulifVrenifuit Soma. 

Tout d’abord les preparateurs celoslos du Soma peuvont 
etre les ancetros des homines continuant dans le del renuvre 
qu'ils ont accornplie autrefois sur la terre.lNous avons deja 
cru trouver dans la grenouille, dont nous YCiionsde constater 
le role dans le sacrifice du Soma celeste, une representation 
des morts parvenus au del. Les pierres a presser, deja citees 
comme cellos avec lesquelles on fait retentir « le ciel o^t la 
terre )), sont mises en mouvoment par les peres (( qui 
no vieillissent pas )>, X, 94, 12. Enfin ceux qui, d’apres 
le vers 1 de riiymne IX, 83, out atteint le « tamis » ce- 
leste (cf. 2), apres avoir dte bnVles, et qui sontnommes} les 
« pores )) au vers 3 du meine hymne, sont representes au 
vers 2 montes, grace a Icur sagesse, sur le somrnet du del 
et « aidant » celui qui clarifie le Sorna sur le tarnis en ques- 
tion, e’est-a-dire Brahmanas pati (cf. 1). 

La dernid‘e citation nous a montre iin diiiu veritable da- 
rifiant le Soma dans le ciel. Outre ce personnage divin dont 



les fonctioiis vsont, comme nous le verrons, purement sicer- 
dotales, la plupart des dieux out eteaussi corivsideres, cliacuii 
on particulier, comme des preparateurs du Sonia celeste. 
C’est ce que prouvera Fetude quo nous consacrerons a cha- 
cun d’oux. On verra Ic mdrne i"61o joue par un personnage 
femelle, Siirya, la fille du soloiJ, IX, 1, 0. Mais ici je u’ai a 
relever que les textes conceniant les dieux en general. Je 
ferai uno seule exception pour ceux qui presentont les noms 
deja cites' de Caryanavat, dMrjika et do Svarnara, afin do 
no pas retarder |)liis longtemps Fexplication do ccs noms, et 
bien que les personnages qiFils designont aieiit ete peut'Otre 
assimiles a Rudra et aux Maruts. II n’est pas douteux que le 
second ne designe on offet des etres aniines au vers IX, 05, 
23 ou 11 est accompagne de Fopitheto kvilvcui a actif et 
la inerne interpr(Hation pout otre etendue au mot caryamlval 
qui, de memo qu arjika, s’criploie au pluriel, X, 35, 2, aussi 
bien qiFau singulier. Je crois done que dans les passages 
cites plus haut (p. 170), Fun et Fautro sunt les noms de 
preparateurs celestes du Soma, (ti quo le sens de « reci- 
pient du Soma celeste » doit 6tre reserve pour le derive 
(VdrjUa^ arjikhia. Lc mot earyawa dont earymidvat est 
forme par Fadditiou du suflixo vaU et quo nous ne trou- 
vons pas employe a Fetat isole \ a pu sigiiilier <( fleche )> 
comme les mots carya, faryd, ddrivos du memo primitif, 
mra , que nous a vons vus figiirer deja. dans les mytlies 
du Soma. Carya/iavat S(?rait done F (c archer », Le mot 
/Irjika, dont le primitif rijika ne so renconL’o qu’en com- 
position, pout s’expliqma* do memo. Oe primitif, de meune 
racino que le mot r//n a droit, qui va droit, » aiirait comme 
earynna signifio <( lleche », sons qui convienttres-bion au com- 
pose hhdvijika a (jiii a jiour UecIio son eclat » applique a Agni, 
I, 44, ; III, L 12 et 14; X, 11, 2, dont Fckdat est an vers I, 

148, 4, compare a line fleche, mryd, et non inpins bien, 
malgro Fincolierence toute vediqiie des metapliores, au com- 
pose yorijfka « qui a pour iiccho la vaclio )j> applique a Soma, 
Noius veiTons que cette fleche ou vache est la pricre, consi * 
deree, tantdt comme uiie vache, tan tot comme une fleche 

1. Lo8 s«mis (loiin<!S an iuot fv/pv/an/Y ilaiis Jo. coiuiaontaire do Sayaaa 8ur 
U‘ vers VIIL (», eL dans un des yann annexes a la gvarnmcaire d(3 Pacini, 
oil il iigure sous la forme, juadiablemeni fan live, rfu'tjnna^ orit ete vraisem* 
blabtomenl lire-< du mor raryamh^al iui-meme par les interpretes du /Ug- 
Veda. 



sur Tare, IX, 69, I, et le mot rijika foit, dans le compose 
en question, exactement pendant au moi earya « fleehe » 
dans employe d’ailleiirs uniquement comme noin 

propre, VIII, 8, 20; Vill. I, 10: 2, 10. Lo troisierne emploi 
du m^me mot dans le compose dvirrijika c< dont Ics fleclies 
apparaissent », applique au cheval Dadhikravan, IV, 38, 4, 
* donne lieu a un troisierne rapprochement avec le mot mryuj, 
earyd. Nous constateroiis en effet, dans le chapitre de la 
troisierne partie consacre aux Aevins, quo ce cheval repre- 
sente le Soma-soloil, dont les fleclies, carya , sent les 
rayons, et qui, sous la forme du cheval do Pedu, est lance 
au ciel par les memos iifkdies, I, 119, P). On pourrait par 
suite identifier Carya'/?avat et ilrjika au soleil, si remploi de 
Tun etrautrenom au pluriel ne nous ongageait pliitdt :i les 
rapporter, dans ce dernier cas, aux archers Maruts, et 
quand ils sent employes au singulier, a Farchcr Rudra, pere 
des Maruts. Quant a Svar/j^ara, chez lequel, ainsi que nous 
Favons vu, Indra s’enivre, cf. VIII, 54, 2, au torrent du ciol, 
et chez lequel Agniest aussi invite a s'enivror, VIIl, 92, 14, 
il porte un nom qui est plusieurs fois applique a Agni lui- 
meme, II, 2, 1; VI, 15, 4; VIII, 19, 1, niais (jni, au pluricd, 
est aussi exprosseincnt apj)liqae aux Maruts, V, 5J, 10 k Co 
nom qui, au singulior, designe dans les passages cites un 
prcqnarateur celeste du Soma parait signiilor « le heros du 
ciel. » 

Les dieux semblont flguror comme preparatours du Soma 
dans la formule ou le Soma exprimo, ot se clarifiant, est 
appele un dieu vonantdes dieux, devo devvhhyaH pari, IX, 42, 
2 ; cf. 65, 2. Ce sent encore les dieux qui paraissent Fen- 
gendrerau vers IX, 102, 6 ; cf, 5; of. VIII, 58, 3. I/allu- 
sion au sacrifice est plus claire au vers IX , 110, 6, on des 
personnages « divins )> out a acclame Soma. 

II y a mieux ; d'apnxs lo vers IX, 02, 20, les dieux pre- 
parent le Soma pour les dieux. On peut songer a expliquer 

1, Dans le texte, sous la fonne lu/mh. Mais cV'St la sans <loul,t*, 
conime le suppose M. llotb, une lausse ioeon pour stHrnxnruh , La fin tlu 
pada suivant, narah, expliqiie cette errcMir. 

52. Voir encore plus loin, IX, 70, (i; cL V, 18, K Lue ronuule coinmt? celir* 
du vers IV, 21, 3, oil I’ablatif .s/yo’ij^//v 7/ a de chez Svaivnara » est rapproche 
des noms des dillereiUs mondes d’oii Je pretre iHoijue Indra, explitpie peu(- 
etre remploi qui en est fait au vers X, (>3, 4; cf. V, 04, L *e'i il j)arMit desi- 
gner un irionde. Svarnara figure aussi, eomrne taut trautr(*s prejiarateurs 
ui.vthiques du Soma, parmi les proleges d’Indra, Vill, 3, 12; 2 2, 2. 



ce passage par ropposition deja signalee des dieux noureaux 
et des aucieas dieux, Ailleurs, et surtout dans les textes 
reserves qui concernent les Maruts ou d’autres preparateurs 
speciaux du Soma celeste, c’est a Indra que le breuvage est 
destine. Le vers IX, 101, 5 « Le Soma se clarifiepour Indra, 
ainsi ont parle les dieux » fait sans doute allusion a cette 
forme du my the. 

Mais d'un autre cote Indralui-m^me est peut-fitre celui qui 
pressc le Soma au vers V, 48, 3, on ce Soma est d’ ailleurs 
appeleune foudre que le personnage en question « fait jaillir 
a I’aide des pierres sur le ruse (le demon) » . Plus generale- 
ment on pent dire que la notion du sacrifice celeste n’im- 
plique pas uecessairement rinterventioii d’un personnage 
auquel il soit adresse. Ce sacrifice, selon la remarque deja 
faite dans la section consacree a Agni, est avant tout le 
prototype indispensable du sacrifice terrestre. Nous avons 
vu les homines suivro en preparant le Soma, et celui-ci 
observer lui-merao la loi ancienne (p. 18S). Or la premiere loi 
qu’ait corinue Soma, c'ost celle qu’il a suivie quand il a 
« choisi » (pour son pretre) Svaruara, IX, 70, (i, run des 
preparateur.i celestes du breuvage. 

L’institution du sacrifice paralt se confondre avec la 
decouverte de Soma comme avec celle d’Agni. Soma s’est 
revetu des eaux tres-brillantes quand on a decouvert sa 
demeure, IX, 70, 2, et les sages se soiit alors empares de 
lui, ibid. 3. 11 est souvent bien difficile dans les formules de 
ce genre de decider si ceux qui pi’cnnent possession du Soma 
sent des dieux ou des hommes, ou encore ces aucetres 
mythologiques de la race humaine dont le cai'actere est mi- 
parti hurnain, mi-parti divin'. Au vers IX, 08, 0, on pour- 
rait induire, — sinon de la mention des « rivieres » on 
le Soma est purifie par les sages qui rent trouve quand 
I'aigle i'a apporte de loin, — pout-etre de I’epithete pa- 
riyarUam, « allant tout autour », appliquee a la plante, — 
qu’il s'agit du Soma celeste, bien que I’epithete puisse, 
cOmme le tonne de rivieres, renfermer une simple allu- 
sion aux formes superieures du Soma. Mais il resterait 
encore a savoir si les personnages qui decouvrent le Soma 


1. Tsous laissons naiureJlGinont de cote les passages ou ce sont des dieux 
particuViors, Pusliari, 1, 23, 13-15, ou les Maruts, I, 87, 2; of. 02, C, qui pa- 
raissout dt^iouvrir le Soma. 
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celes|e sont places dans le eiel ou sur la terre. Leur succes 
s'expliquerait dans le second cas par Taction du sacrifice 
terrestre sur les phenomenes celestes. Ce genre d'equivoque 
s’attache encore a nn texte tel que le vers IX, 108, 1 1 , d’apres 
Icquel des personnages innommes ont tire Soma du cioP. 
Cependant si ceiix dont il est question dans les vers 7 et 8 
de Thymne IX, 110 soiit, comme il est vraisemblable, les 
rn^mes qui figurent au vers 6, nous pouvons dire que la du 
moins, les c< premiers sacrificateurs (7) » qui ont cc tire Soma du 
ciel (8) )) sont des personnages divins (6). Le caractere equi- 
voque des sacrificateurs nommes Ugij (voir p. 57) parait 
3e determiner aussi dans le sens divin au vers IX, 86, 30, 
ieja cite, ou le Soma qu'ils ont saisi les premiers est repre- 
sente coulant lors de Torganisation du monde » et « pour 
ies dieux 

Ce dernier trait nous engage a- nous poser une autre ques- 
tion qui reste insoluble dans un bon nombre de textes : le 
Soma decouvert ou prepare dans les espaces celestes, coule- 
t-ilpour les dieux ou pour les homines ? Nous venons pour- 
tant d’on voir un s'ajouter a ceux, deja cites, qui la tranclient 
dans le premier sens, et on en pent trouver aussi oii les pre- 
parateurs celestes du Soma paraissent travail ler pour la terre, 
par exemple le vers IX, 79, 1 « Que les gouttes brillantes 
pressees chez ceux qui habitent le liaut du ciel, coulent 
d’elles-memes pour nous », et lo ve)‘s IX, 74, 4, ou lo Soma, 
desigiie par le nom (Vajnrilti et assimile aulait du nuage, est 
honore (propreiuent rejoui) par des personnages qui le font 
couler en bas, ava mehanli, 

j Le Soma des sacrificateurs celestes, quarul il tombe sur la 
terre, est naturollement Telement igne mele aux eaux de la 
plqie, Quand il se raanifeste dans lo ciel, il pent representor, 
soit le soleil ou sa liimiere, comme au vers IX, 83, 2; cf. 3, 
oiiil passe paruri tainis quin’est autre que le soleil lui-merne, 
soit Teclair comme au vers IX, 72, (>, ou il est appele la 
plante tonnante. 

Les textes relatifs aux rapports de Soma avec les deux 
races des hommes et des dieux sont de portee tres-inegale. 
Certaines formules le representent contemplaut les deux 
races, IX, 70, 4, distillant Theroisrae humain et la force di- 

1. Si, comme 3e ilonne ^ periser la leroii c<»rrespoin.]aute du Sama-Veda^ 
la forme r/?>o, (i’ailleurs mal accentuee dans le texte, est un 
ablatif deperidant de duhuh. 

IlEKOAlONE, V(UlhjW. 
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vine avcc ses rayons immortels qui s’etendent sur deux 
races, ibib. 3, on le proclament roi des hommes et des dieux, 
JX, 97, 24 ; elles no font que celebrer sa grandeur, avec ou 
sans allusion a ses formes celestes d’eclair ou de soleil, sous 
lesquelles il sejourne entrc les deux moiides, IX, 70, 5, et 
Ics contemple, 6. Le role de messager, qu’il remplit 
comme Agni, IX, 45, 2 ; 99, 5, explique les passages d’apres 
lesquels il atteint les deux races, IX, 81, 2, s’avance entre 
les deux races, celle des hommes et cello des dieux, IX, 86, 
42. Mais il en est d’autres qui semblcnt faire allusion au 
double sacrifice celeste et terrestre, comme celui qui le prio 
de donnerson enscignement a comx des deux races, I, 91, 3, 
et celui qui le luontre attache a deux jougs, X, 101, 10 et 11 
(cf. VIII, 33, 18 ; X, 28, 0, le joug superieur) ; cf. encore 
VIII, 48, 1 ; IX, 72, 2. Euliti le rapprochement et Foppo- 
sition de preparateurs celestes et de preparateurs terrestres 
du Soma sont quelquefois formels. Au vers IV, 37, 3, les 
/hbhus divinises sont opposes sous Ic nom d’ « habitants du 
haut du ciel » aux « races inferieuri's » cliez lesquelles 
le pretro sacrifie le Soma en meme temps qu’eux. Les 
dyus, dont nous avons constate le caractere equivoque, 
semblent au conti'airo representer les homines par opposition 
aux dieux dans le vers I, 135, 2, d’apres lequel le Soma cst 
sacrifie pour Vayu chex les uns et chez les autrcs ; cf. IX, 
02, 20. Los deux sortes de sacriticateurs dont Vayu est prie 
de boire le Soma au vers VIII, 90, 10, sont peut-dtre aussi 
les hommes et les dieux, et on pout interpreter de memo 
Fexpression miikimdmXi (idfwaryavuh au vers IX, 97, 37, oil 
les sacriticateurs ainsi designes honorent Soma. On lit au 
vers IX, 79, 4 : <c Pour toi qui y as etii recu sous ta forme 
supremo, les doigts (|)ar consequent les sacrificatours) sont 
inontes (se sont places) siir le ciel ton nombril (ta patrie) ; 
pour toi ils sont moutes (se sont places) sur la surface de la 
teiTO. » Mais les deux passages ou Fopposition dont il s’agit 
est le mieux marquee sont les vers 9-11 de Fhymne IX, 85 
et I’hymue IX, 73 presquo enticr. 

Void la traduction du premier; « 9. Le taureau brillant 
(Soma) est monte dans le ciel, le sage a fait brillcr les espaces 
du ciel ; le roi traverse le tamis en mugissant ; ceux qui 
voient les hommes font couler (comme le. lait) le breuvagc 
du ciel. — 10. Les amantes incomparables qui ont la liqueur 
sur la langue (les prieres), traient le taureau montagnard 
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daas I'lsspaee du ciel ; (elles font couler) la goutte savou- 
reusd qui s’est accrue au sein des eaux, dans la mer, dans 
la vague du fleuve, sur le tamis. — 11. Les voix nombreuses 
des amantes ont implore I’oiseau qui s’est envole dansle 
ciel ; les prieres lechent le petit merveilleux, I’oiseau d’or 
qui se tient sur la terre.)) Nous nous contentei’ons de resumer 
•riiymne IX, 73. Le second et le troisieme vers paraissent dtre 
consacres aux sacrificateurs cdlestes. Le doute n’est pas 
possible pour le quatrieme oil le ciel cst expressernent desi- 
gne comme le lieu ou des pcrsonnages, qui semblent d’ail- 
leurs identifies aux espions de Varuna, ont fait retentir les 
prieres dovant lo Soma aux milic gouttes. Enfiii le vers 5, 
en nous entretenant des exploits accomplis par ceux qui ont 
fait retentir un son partant « du pero » et « de la mere », 
c’est-a-dire du ciel et de la terre, fait evidemment allusion 
a des sacrificateurs places, les uns dans le ciel, les autres 
sur la terre. Le vers 7 conflrrae cette interpretation en ojipo- 
sant aux sages qui purifient la voix, c’est-a-dire qui 
chantent (sur la terre), les espions celestes de ces meraes 
sages, identifies d’ailleurs aux Rudras ou Maruts. Ainsi 
s’explique aussi le vers 1, d’aprcs lequel les « nomhrils » 
se sont reunis dans le sejour de la loi (la place du sacrifice). 
Si Ton se rappelle le vers IX, 10, S, portant que Soma reu- 
nit le uorabril des homines a son nombril, ot leur roil au 
soleil, on ne doutera guero quo la liaison des nornbrils ne 
represente, ici aussi, runion des sacrificateurs terrestres 
avec les sacrificateurs celestes, ancetres ou dieux. La men- 
tion dans le memo vers des trois tetes que le Soma prend 
pour se laisser saisir, jointc a I’emploi du pluriel du mot 
nabhi, peut d’ailleurs donner a penser qu’il s’agit hi, de trois 
troupes de sacrificateurs corre.spondant aux trois moudes. 

On peut trouver des allusions a trois sacrifices du Soma 
correspondant aux trois inondes dans le vers IX, 80, 32, 
d’apres lequel il tend la triple cliaine, et dans I’epitheteVri- 
tantu « ayant, tissant une triple chaine w, qui lui cst donnee 
au vers X, 30, 9. Nous verrons que le char a trois foncj,s, 
auquel il est attele par les sept prieres des rishis, IX, 02, 17, 
est vraisemblablcrnent aussi le sacrifice, cf. IX, 89, 4, soitle 
triple sacrifice des trois mondes. 

Soma est aussi presse chez les cinq races, IX, 65, 23, 
honore par les cinq races, IX, 14, 2, vers lesquclles il se 
dirige, IX, 92, 3, et qui sont sous sa loi, IX, 80, 29. 
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Les formulcs diverscs qui celebrent la grandeur et la puis-» 
sance de Soma peuvent faire allusion a ses formes celestes 
d ’eclair et de solcil, ou reposer en partie sur la conception qui 
fait de lui, commo d’Agui a qui il est essentiellement iden- 
tique en mythologie, I’eiement principal de I’univers. Ccpen- 
dant il n’en reste pas moins en meme temps, et memo avaiit 
tout, le breuvage du sacrifice, soit terrestre, soit celeste. La 
forme terrestre de Soma participe neeessairement aux lou* 
anges dont le personnage complet est I’objet. Par cette seule 
raison', les textes on question auraient diija leur inter^t pour 
le sujet qui va nous occuper, a savoir la puissance du sacri- 
fice, et du sacrifice terrestre, en tant qu’elle est rapportee 
partieulierement a Soma. Mais ce quo nous savons deja de 
cette puissance du sacrifice nous permettrait do croire qu’elle 
est I’un des principes memos, que dis-je, le premier principe 
de la grandeur et de la puissance de Soma, lors m6me que 
les formules qui les celebrent no seraientpas concues parfois, 
ainsi que nous aliens le constatcr, dans des termes qui ne 
peuvent s’appliqiier qu’au Soma terrestre. N’oublions pas 
d’ailleurs en les appreciant dans lour ensemble un terme qui 
semble les resumer, celui de « sacrifice efficace » applique a 
Soma, IX, 7, il. 

Je ne puis songer a relover tous les textes qui attribuent 
a Soma des bienfaits analogues a ceux des autres dieux : ils 
sont innombrables. Tous ses dons, dons de vacbes, IX, 20, 2 ; 
49,2, do vaches, de clievaux, d'enfants males, IX, 2, 10; 
9, 9, de gloire, de sagesse, dc lumiere, ibid., ses bienfaits qui 
so repandont a la fois sur les bommes, sur les vacbes, sur les 
cbevaux, sur les plantes, IX, 11, 3, se resument en cette 
formule : « Il porte dans scsinaias tous les biens desirables », 
IX, 18, 4. 

On dit dc Soma comme de beaucoup d’autres dieux qu’il a 
separeetsoutenules deux mondes, IX, 101, 15, qu’il asoutenu 
le ciel avec un grand etai, VI, 47, 5, on le prie de faire que 
les deux mondes tiennent solidement, IX, 97, 27, on I’appelle 
celui qui soutient le ciel, IX, 26, 2, les deux coupes (? om/oh, 
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IX, 65, 11, voir p. 181),c’est-a-dire encore les deux mondesj II 
est lui-m^me I’etai solide, IX, 2, 5 ; 74, 2, I’etai supreme, 
IX, 86, 35 ; 108, 16, du ciel, I’etai solide du ciel et de la 
terre, IX, 87, 2 ; 89, 6. Lcs formules de ce genre rappellent 
(jucdquefois en raeme temps sa nature de breuvagc, IX, 86, 
46 ; 109, 6, de sue, IX, 70, 1, coulant a travors un tamis, 
IX, 2, 5. Mais les plus caracteristiquos sorit cclles qui re- 
presentent Soma, non-soulement sur un tamis de laine de 
brebis, IX, 80, 8, qui pourrait etre, comme nous I’avons vu, 
un tamis cdleste, mais sur le nombril de la terre, ibid, et 
IX, 72, 7, place la comme Fetai du ciel. Ces formules no 
peuvent s’appliquer qu’au Soma ilu sacrifice terrostre. 

« Separer et etayer » les mondes, e’est souvent dans le 
laiigage mythologiquc une expression equivalente a «creor)> 
les mondes. Et en eflfet, non-seulement e’est par Soma que 
la terre est grande, X, 85, 2, mais e'est lui-mi^rae qui a « fait » 
Fespace de la terre et celui du ciel, VI, 47, 4, soutenant en 
meme temps Fatmospliore, ihuL; cf. I, 91, 22, qui a «engen- 
dre » les espaces brillants du ciel, IX, 42, 1. II est 
appele le « perew du ciel et de la terre, IX, 96, 5, des deux 
mondes, IX, 90, 1, quoique ailleurs, ainsi que nous leverrons, 
il soit considere comme leur fils. Kiifin au vers IX, 98, 9, et 
e’est ce passage qui estle plus interessant pour nous, il est 
dit que Soma a engendre les deux mondes « dans les sacri- 
fices ». 

Nous lisons encore que Soma a niesure les a six larges r 
(les six mondes, voir Ic cliapitre Ai^ VA rithmctifjmmijlholo- 
qui compi’ennent tous les etres, VI, 47, 3, raesurd 
et conquis les deux mondes, IX, 68, 3, conquis l’espac(q 
IX, 68, 9. Il est le maitre du ciel, IX. 86, 1 1 ; 33 ; 89, 3, le 
raaitre, V, 51, 12; IX, 31, 6, le roi, IX, 97, 56. du monde, 
le maitre de.s regions, IX, 113, 2. Le ciel et la terre sorit 
sous ses lois, IX, 86, 9, lois inviolables, IX, 53, 3, et iden- 
tifiees a ceiles de Varuna, I, 91 , 3, auxquelles sent sou- 
niises toutes les races, IX, 35, 6, les cinq points cardinaux^ 
IX, 80, 29. Tous les mondes, ou tous lcs etres (bhiivandni) 
liii sent soumis, IX, 86, 30. 

La grandeur de Soma est quelquefois decrite en termes 
encore plus magnitiques. Il depasse Je ciel et la terre, IX, 86, 
29; 100, 9 ; 110, 9, ettous les etres, au milieu desquels il est 
comme le taureau dans le troupeau, I.X, 110. 9, Toutes le.s 
races sont dans sa main, IX, 89, 6. Non-seulernent Soma, 
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grand des sa naissauce, depasse tous les etres en general, 
IX, 59, 4, mais les dieux eux-memes sent sous sa loi, IX, 
102, 5. II est m^me le pere des dieux, IX, 87, 2; 109, 4\ 
qu’il a engendres en hennissant, IX, 42, 4, et il recoit ce 
titre dans unvers, IX, 86, 10, ou il est appele d’ailleurs la 
liqueur qui se clarifie et la splendeur du sacrifice. 

De toutes les manifestations de la puissance de Soma, son 
role lumineux et son action sur les eaux du ciel sent celles 
qu’il paraitra le plus naturel de rapporter directement au 
soleil et a I’eclair, sous la reserve toutefois des allusions au 
brenvage sacre que le nom soul de Soma semble necessaire- 
ment impliquer. En ce qui conccrne par exemple le role lu- 
mineux do Soma, les passages qui le representent faisant 
briller les deux mondes ses parents, IX, 85, 12 ; cf, 9, 3, 
conqiierant, IX, 4, 2 ; 7, 4 ; 9, 9 ; 35, 1 ; 59, 4 ; 74, 1 , et 
donnant, IX, 97, 39, la luraiere, la faisant resplendir, IX, 36, 
3, aujourd’bui corame autrefois, IX, 9,8; 49, 5, faisant le 
jour, IX, 92, 5, cliassant I’obscurite, IX, 100, 8, et engen- 
drant en memo temps la lumiere, IX, 66, 24, briilant I’obs- 
curite avec la lumiere, IX, 108, 12, faisant briller les au- 
rores, IX, 83, 3, moins brillantes que lui-merne, IX, 75, 3, 
ne donnent lieu a aucune observation speciale, si ce n’est 
que la plupart renferment, ne fut-ce que dans I’epithete 
pavamana « se clarifiant », une allusion expresse au breu- 
vage. D’ailleurs dans ceux memos ou nous voyons le Soma 
qui fait briller les deux mondes presse par les pierres, IX, 
75, 4, celui qui brille lui-nieme et fait briller passant par 
un tamis, IX, 39, 3, celui enfln qui engendre la lumiere mis 
en mouvementpar des pressureiirs, IX, 107, 26, le mytbedu 
sacrifice celeste laisse subsister la possibilite d’une assimila- 
tion directe au soleil. Cette assimilation parait certaine au 
vers IX, 85, 9, dc^ja cite, ou Soma est represente montantau 
haut duciel dont il fait resplendir les espaces. Au vers IX, 
10, 5, les Som as travel’s ant le tamis, quiparaissent engendrer 
I’aurore, sent expresseraent appoles des soleils. 

De mdrne quand Soma est appele celui qui conquiert les 
eaux, IX, 65, 20, qui met en mouvement la mer (celeste), 
IX, 35, 2, qu’ailleurs il est prie d’« accroitre », IX, 29, 3; 
61, 15, quand les rivieres coulont, IX, 62, 27, en m^me 

1. liG « frere »> tilnjra dont les dieux sout fils d'aijres le veri? X, 

7, est sans doute aussi Soma. 
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tomp$ que les vents soufftent, pour lui, IX, 31,3, quand 
les eaux suivent sa loi, IX, 82, 5, quand on le prie de faire 
couler la; pltiie du haut du ciel, IX, 49, 1 , la pluie du ciel, IX, 
8, 8 ; 39, 2; 108, 10, la pluie divine, IX, 97, 17 ; cf. ibid., 21, 
nous pouvons croire, soit qu’il est identilie a I’eclair, soit 
tout au moins qu’il luiernprunte ces forictions. Les Sonias 
qui au vers IX, 65, 24, sont pries de faire couler la pluie du 
ciel, et que les vers precedents placenfc en dififerents lieux, 
particulierement chez les Jrjikas et choz Caryanavat, sont 
en tout cas des Somas celestes, en tant du moins qu’ils se- 
journent chez ces personnages. L’allusion, sinon I’identifica- 
tion a I’eclair, parait certaine au vers IX, 74, 7, qui repre- 
sente Soma prenant une forme brillante etfendant la tonne 
d’eau du ciel, et surtout au vers IX, 62, 20, d’apres Icquel 
il a mis en mouvement les eaux do la iner, et fait retentir, 
en les precedant lui-merae, les voix (du tonnerre). Le vers 
IX, 52, 3, n’est pas moins signifleatif ; nous y voyons Soma 
invite a employer ses traits, ses arines pour faire couler les 
dons renfermes dans une sorte de vase qui n'est autre quo le 
image, cf. IX, 97, 15. 

Mais dans d’aiitros textes, Soma est distingue, soit de I’e- 
clair, soit du soleil, comine exerqant une action sur Fun ou 
sur I’autre. On lui demande le soleil, IX, 4, 5, il Fa fait 
briller, IX, 28, 5 ; cf. 23, 2, il Fa en naiss.ant, orue d’une 
multitude de rayons, IX, 97, 31. De memc il parait engendrer 
Feclair dans le vers suivant, IX, 61, 10 : « Il a, en se clari- 
fiant, engendre la haute lumiere commune a tous leshorames, 
com me un tonnerre hrillant du ciel. » 

A la verite nous avons vu deja que le personnage de Soma 
pouvait se dedoubler comine celui d’Agni, ct plus generale- 
ment coinme tous ceux qui representent un element, un i)he- 
nomene naturel, un corps celeste, le dieu etant distingue^ 
de Felement, du phenomene, du corps auquel il preside. C’est 
ainsi que la forme celeste du Soma priinitiveraent identique 
au soleil, aurait pu etre distinguee de cet astro. En fait nnus 
avons deja ou Foccasion de citor un passage ou le Soma qui 
met en mouvement le soleil, est en merne temps represente 
corame montant lui-memc dans le ciel, IX, 17,5. Les vers 
IX, 37, 4 ; et 42, 1 et 2, d’apres lesquels Soma a fait briller 
le soleil, a engendre le soleil dans bos eaux, en ajoutant 
qu’il se clarifie sur le plateau do Trita, qu’il coulc clarifid de 
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chezles dieux, font allusion au breuvage, mais aubreuvagc 
celeste. 

D*ailleurs il est une observation que je dois faire ici, et que 
je prie le lecteur de se rappeler toujours dans les analyses 
pareilles a celle qui precede, lors memo que je ne la renou- 
velle pas express^ment. En mettant a contribution dans ce 
livre une multitude de forraules pour en tirer en somme un 
petit nombre d’idees simples, non-senlement je ne pretends 
pas qu’une de ces idees simples piiisse etre retrouvee dans les 
termes memes de chaquc formule, mais j’adrnels parfaite- 
ment que rindetermination de la formule ait correspondu 
souvent a rindetermination de lapensee Ohez celui quil’em- 
ployait, ou memo qui faisait (ouvre d’autour on la modiflant. 
Soma par cxemple, j’espere Tavoir demontre, est tantot le 
breuvage du sacrifice, tantot le soleil, tantot I’eclair ;^mais 
il peut 6tre aussi tout ceia a la fois, ou plutbt le persolanage 
divin de Soma, tout en empruntant ses attributs mytholo- 
giques aux formes diverses qu'on lui assigne, peut dovenir 
dans une certaine mesure une conception abstraite , ou les 
attributs de cos diverses formes soient confondus. Je n’ai 
pas ici particulierem(3nt en vue les textcs qui celebrent a la 
ibis sa double action sur la lumiere du jour et sur les eaux, 
I, 91, 22; IX, 86, 21 ; 90, 4, le role meteorologique qui 
appartient en propre a I’eclair etant qiielquofois attribue au 
soleil lui-merae. J’ai d’ailleurs entrepris de demontrer que 
cette double action peut etre attribuee au Soma du sacrifice 
terrestre. Les allusions au breuvage sacre et a sa preparation, 
quand ellcs accompagnent une representation du Soma comme 
soleil ou comme eclair, peuveat s’expliquer, non par une 
conlusion proprement dite, mais par un invtlie particulier, 
celui du sacrifice celeste. Si done j’admets ie fait de la con- 
fusion, e’est moins quo j’y sois contraint par qiielqiie textc 
■non susceptible d’uue autre explication, quo pour obeir, si 
je puis ainsi parler, aux suggestions du bon sens, lequel 
m'interdit de croire que des formules susceptibles de plu- 
sieurs applications aient toujours eu dans cliacun de leurs 
einplois un sens unique et precis. 

Ces reserves faites surlaportec a attribiier a certaines de 
mes interpretations, je ferai remarquer que les formules 
vagues et indeterminees n’cri out pas moins leur inter^t pour 
nous, comme ayant leur origine premiere dans line ou plu- 
sieurs idees precises, et peuvent a ce titre figurer dans notre 



4tttde a c6te des autres formules qui nous fournissent ces 
idees precises et qui nous font ainsi connaitre les applica- 
tions possibles des premieres. En ce qui concerne raction 
da Soma sur les phenomenos celestes, nous savons ddja que 
les formules qui la constateot ont ete quelquefois reelle- 
, ment appliquees au Soma representant le soleil ou I’eclair. 
Je vais montrer qu’elies I’ont ete aussi au breuvage du sacri- 
fice, et du sacrifice ter»estre. 

Nous arons vu plus haut dans deux des textes ou Soma 
est considere comme Ic support du ciel, qu’il remplit cette 
fonction « sur le nombril de la terre ». Lo vers IX, 74, 3, 
en appelant Soma le conducteur des eaiix ajoulo qu’il 
commando « d’ici » a la pluio. II parait resulter egalement 
du rapprochement des vers IX, 110, 3; 4 et 5, que Soma 
a engendre le soleil, luimortel, cliez lesmortels, et, toujours 
sans doute du inline lieu, a fait coulor comme une source lo 
breuvage des homines (les eaux celestes). Rappelons a ce 
propos un vers deja cite, IX, 63, 8, d’apres lequel c’est Soma 
lui-m^me, so « clariflant chez Manu », qui parait s’etre trans- 
forme en soleil, puisqu’il a attele pour courir dans I’atmo- 
sphere I’Etaqa (cheval), ou selou le vers snivant, les dix ha- 
rits (cavales) du soleil. Nous avons reconnu la le mythe du 
retour de Soma au ciel on il s’unit au soleil. Mais lo vers 
precedent oii il est dit simplement que Soma a fait briller le 
soleil, montre I’etroite liaison de ce mythe avec celui de 
Taction cxercee sur le soleil par le Soma terre.stre. 

Dans le vers IX, (13, 9, que j’ai traduit « Et il a attele le.s 
dix harits du soleil, pour aller (dans Tatmosphere), lui Indu, 
en prononcant le nom d’Indra », Tintervention d’Indra,quoi- 
qu’il soit difficile d’en preciser Tobjet, nous fait songer a uu 
mytbe dont I’etude c.st, dans notre plan, renAmyee a la se- 
conde partie, et qui semble pourtant Toxplication la plus 
simple de Taction du Soma terrestre sur les phenomenes. 
celestesi Je veux parler de Tivresse heroique qu’Indra *doit 
au breuvage du sacrifice, et qui fait rapporter a ee breuA’^age, 
comme a Icur agent mediat, toutes les ceuATesdu dieu.|C''est 
la en effet, non pas, comme je le montrorai bientot, la Ijeule, 
mais Tune des deux explications possibles des oeuA’-res du 
Soma terrestre. Il n'en reste pas inoins interessant, dans les 
formules ou Indra intervient effectivement comme buveur du 
Soma, de voir ses ceuA'res attribuees directement au Soma 
lui-meme. Soma a doniie la force a Indra et a fait briller le 
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soleil, IX, 97, 41, ce qui a pulefaire appeler a la fois le per© 
d’lndra et le pere du soleil (en m4me temps d’ailleurs que 
d’Agni, de Vishnu), IX, 96, 5. Les Somas se sont refugids 
dans Indra comme des oisoaux dans un arbrc feuillu, et alors 
lour amde aconquis la lumiei’e, X, 43,4. De m^me Soma, 
en se clarifiant pour Indra, conquiert les eaux, IX, 85,4; 
cf. 109, 22; cf. encore 97, 44; il entre dans Iq coeur d’lndi’a 
et souleve la mer (celeste) avec les vents, IX, 84, 4;? il est la 
boisson d’lndra qui fait les eaux, qui fait pleuvoir le ciel, 
IX, 96, 3. Une action sur la lumiere du jour et sur les 
eaux est attribuee a Soma dans dos conditions semblables 
aux vers VI, 47,5 (cf. les vers precedents) et IX, 86, 19; 
cf. IX, 69, 9. Il va sans dire que le breuvage sacre a pu 
Mre effort a Indra dans le ciel aussi bien que sur la tcrre ; 
dans le vers IX, 86, 22, rappelantque le Soma, entre dans le 
ventre d’lndra, a fait inonter le soleil dans le ciel, le breu- 
vage est invite a couler sous ses formes divines, dwyeshu 
dhdmam. 

Ailleurs la mention particuliere d’lndra est remplacee par 
la mention generale des dieux, tout a fait equivalente au point 
de vue ou nous nous placons ici. Ainsi e’est comme etant 
« tres-agreable aux dieux » que Soma fait monter le soleil 
dansle ciel, IX, 107, 7, et qu’il fait couler la pluio, IX, 49, 3. 
L’epithete est precisee dansle second vers cite, qui I’appelle 
tres-agreable aux dieux « dans les sacrifices ». 11 ost encore 
au vers IX, 90, 14, invite a fairc couler la pluie lors du 
festin des dieux. 

Remarquons aussi que Soma pout avoir emprunte aux 
dieux qui le boivent, et particulierement a Indra, le carac- 
tere belliqueux qui lui e.st assigno dans les vers ou il 
figure comme tueur d’ennemis ou de demons, I, 91, 5; 
IX, 17, 1; 41, 2; 47, 2 ; 53, 1; 61, 20; comme heros, 
IX, 89, 3 ; 96, 1, arrne, IX, 57, 2, et vainqueur de I’ennemi, 
IX, 7, 5; 55, 4 ; cf. VIII, 68. 1; IX, 66, 16, comme con- 
querant du tresor dos Pa/tis, IX, 111, 2, e’est-a-dire des 
vaches cachees, IX, 87, 3, qu’il a enlevees, IX, 22, 7, et 
fait sortir de la caverne de pierre, IX, 108, 6, comme 
brisant les forteresses, IX, 34, 1, les quatre-vingt-dix- 
neuf forteresses de Cambara, VI, 47, 2. Eten effet, ilreqoit 
au vers IX, 48, 2, la qualification de breuvage en mdme • 
temps que cello de briseur des cent forteresses, et il est au 
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vers 12L, 88, 4, compare a, Indra * comme briseur de forte- 
r(6sses ettueur d’ennemis ou de demons. Lo vers IX, 109, 14 
semble plus signiflcatif encore : il j est dit que Soma porte 
(prend lui-m^me, ou entretient ?) la forme d’lndra sous la- 
quelle ce dieu tue les demons. Dans les formules qui reprd- 
sentent les ancStros dcs hommes accomplissant Icurs oeuvres 
par Soma, IX, 9(5, 11, et particulierement conquerant grdce 
a lui les vaches, IX, 97, 39 ; X, 25, 5 ; cf. IX, 108, 4, ou ce 
qui revient au mSme, Soma ouvrant I’etable aux Angiras, 
IX, 86, 23 ; cf. 62, 9, il ne pent 4tr8 en tout cas question 
que du Soma du sacrifice. Cependant un rdio guerrier aurait 
pu ^tre egalement attribue a Soma directement sous se.s 
formes de soleil ou d’eclair, et dans le vers IX, 87, 8, ou il 
est represente conquerant les vaches cachdes en venant de 
la montagne supreme, en depit du dernier piida portant 
qu’il coule pour Indra, la comparaison que le troisieme 
fait de lui avec I’dclair tonnant dans les nuages parait ^tre 
de celles qui no different guere d’une identification pure et 
simple. 

D’ailleurs Faction du Soma terrestre lui-m4nie sur les 
phenomenes celestes pout so concevoir egalement sans Fin- 
tervention d’lndra. C’est m^me seulement sous cette forme 
independanto qu’elle rentre dans le sujet propre de cette prO' 
miere partie ; aus.si lebut principal que j’aipoursuivi dans les 
observations qui precedent a-t-il ete, tout en signalant un bon 
nombre de textcs susceptibles de la meme interpretation que 
ceux qui me restont :i citer, de bicn preciser le point a etablir 
parl’opposition nierae des autres interpretations qui pouvaient 
egalement leur convenir, et d’expliquer en mfimo temps par 
la frequence de Tequivoque la rarete des textes qui me 
semblent fournir des arguments plus stirs. Ajoutons que 
nous pouvons d’autant plus facilement nous contenter d’un 
petit nombre de textcs que le mythe a constater est plus 
conforme au systeme general de la mythologie, a Fesprit 
du culte vddique, et particulierement a tout ce que nous 
savons d^ja et a ce que nous avons encore a appivsndre 
de Soma. Quand Fetude des rapports de celui-ci avec les 
elements feraelles aura complete Fidee qu’on peut deja se 
faire de Fassimilation etablie entre la preparation du Soma 
sur la terre, et sa manifestation dans le ciel sous forme d’e^ 


1. Inversement, au vers VIII, 85, 2J, c’est Indra qui est compare a Soma, 
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clair ou de soleil, on comprendra qu’en vertudes idees deja 
exposees a propos d’Agni, le second de ces faits pouvait, et 
devait quolquefois ^tre conqu conime la consequence directe 
du premier. C’est aussi dans les formules qui etablissent des 
rapports, non plus entre le Soma terrestre et le soleil on 
I’eclair sous leur nom vulgaire, mais entre une forme ter- 
restre et une forme celeste de cet element unique, le Soma, 
que je crois trouver les plus surs teraoignages d’une action 
directe oxevcee sur celle-ci par celle-la. 

.J’ai deja eu I’occasion de citer le vers IX, 70, 2, disant de 
Soma quo, mendiant le precieux amrita (le Soma celeste), il 
a par sa sagesse (eri qualite de Sorna terrestre) fait couler 
le sue des demx mondes, et qu’il s’est revetu des eaux tres- 
brillantcs (eii qualite de Soma celeste) quand sa demeure a 
ete trouvee (par les sacrificatcurs) . Le rapprochement des 
vers IX, 74, 3 et 4, qui ont ete cites separement, indique a 
peu pres de memo, mais en termes plus formels, la corres- 
pondarice des deux sacrifices, terrestre et celeste; en effet 
tandis quo le Soma celeste parait clairement designe dans 
le second par les termes d’amrita, de lait du nuage, et comme 
verse d’en haut, le Soma terrestre nc semble pas moins bien 
represente dans le premier sous la figure du taureau, con- 
ducteur des eaux, qui commando a la pluie « d’ici ». ) 

La formule egalement citee deja : « Trois etangs echauffent 
la terre, deux portent rirumidite, » X, 27, 23, estsans doute 
bien obscure. Je crois neanraoins devoir la rappeler ici a 
cause do .sa ressemblance, deja signalee, avec celle qui nous 
a paru le plus .sur teinoignage de la croyance a une action 
exercee par le fen du sacrifice sur les formes celestes d’Agni, 
et qui mentionne trois buclies du feu dont deux vont vers 
leur soeur. 

Le vers IX, 12, 5, si je le comprends bien, oppose I’un :i 
I’Mtre deuxSoraas, dout I’nn coulc a travers le tamis dans la 
cuve, et dent I’autre « embrasse » le premier. Cet autre se- 
rait le Soma celeste qui coiile tout autour du ciel a Fappel 
du tetrestro. L’interpretation que je propose pour ce pas- 
sage me parait confirmee par le vers IX, 1, 6 : « La lille du 
soleil purifie pour toi (pour Soma) avec le tamis eternel le 
Soma qui conle tout autour, parisrul. » J’ai deja fait obser- 
ver que si la combinaison de la racine sm avec le preflxe 
pari est appliquec au Soma terrestre, IX, 107, 2 (cf. 68, 1 ?), 
c’est peut-etre par allusion au Soma qui coule autour du ciel. 



En teut cas celui que presse la fille du soleil estcertaiaement 
un Soma cel^ et celui pour lequel il coule ne peut-etre, 
a ce qu’il semble, que le Soma terrestre. On rapprochera 
encore le vers IX, 38, 5, d’apres lequel le sue enivrant, fils 
du ciel, regarde d’en liaut (sous forme de soleil) le Soma qui 
passe par le tamis. 

Quoi qu’on pense des textes precedents, aucun doute nc 
me semble plus possible sur la porteo du vers X, 94, 5. 
Dans ce vers, qui appartiont a un hymne consacre tout en- 
tier aux piorres du pressoir, et cn partie au moins aux 
pierx'es du pressoir celeste (voir p. 199), les oiseaux qui 
font entendre leur voix dans le ciel ne peuvent 4tre que 
les Somas, a moins que par I’attribution bizarre d’une des 
figures familieres du Soma (voir p. 225) aux pierres qui 
le pressent, ils ne representent cos pierres elles-mSmes. 
Dans Tune et I’autre interpretation I’inter^t du texte rcste 
pour nous le meme. II nous montre soit les Somas celestes, 
soit les pierres qui pressent le Soma dans le ciel, « descen- 
dant au rendez-vous de I’inferieur, » e’est-a-dire du Soma 
terrestre. On se rappellera a cc propos le mythe du Soma 
apporte du ciel par un oiseau. 

Mais le texte, selon moi, le plus decisif est celui que nous 
retrouverons en etudiant le mytlie du cheval du sacrifice, 
essentiellement identique a celui de Soma. Nous avons deja 
cite a propos du I’etour de Soma au ciel le vers X, 50, 1, qui 
enumere les trois splendours, e’est-a-dire les trois formes 
brillantes du cheval, en Fengageant a se reunir a la troi- 
sieme. Au vers suivant ces mots « Que ton corps, 6 cheval, 
conduisant ton corps, donne, a nous richesse, et a toi, pro- 
tection, w me paraissent s’appliquer a la forme terrestre du 
Soma qui conduit sa forme celeste, et en assure la duree par 
la function essentielle qu’elle remplit dans I’ordre general du 
monde. 


§ VI. — nEPRliSENTATlONS BE SOMA ET DES SAClUlTCAna ilS 


Soma est, comme Agni, compare ou assimile a differents 
animaux. On le compare a un lion terrible, IX, 97, 28, et il 
regoit aussi directement le nom de lion, IX, 89, 3, et celui 
de sanglier, IX, 97, 7. Mais ses principales formes animates 
sont le taureau ou le veau, le cheval et Foiseau. 



Soma et les Somas sont, non-seulement compares a des; 
taureaux, IX, 33, 1 ; 92, 6;. 95, 4, mais appeles eux-m^iaes ; 
taureaux ou baffles, IX, 73, 2; 74, 3; 96, 19; 97, 41. Les 
comes qu’on leur attribue en pareil cas, IX, 15, 4; 70, 7,; 
87, 7; cf. 97, 9, ne paraissent repondre a aucua phenomene 
nettement deflni, a moins qu’aux rayons du Soma-soleil. II 
n’en est pas de m^me des mugissements, IX, 70, 6 et 7 ; 
71, 9, qui representent, soit le bruit du Soma coulant dans 
la cuve, soit le bruit du tonnerre qui accompagne le Soma- 
eclair. La figure du taureau symbolise d’ailleurs la force^ de 
Soma, IX, 69, 3, qui porte les mondes (ou les dtres), IX, 8.3, 
3, sa domination pareille a celle dn chef du troupeau, IX, 
110, 9; cf. 76, 5; 96, 20, ou plus generalement du taureau 
ou du buffle parmi les autres animaux, IX, 96, 6, mais sur- 
tout sa virilite, IX, 19, 4. Nous la retrouverons plus loin a 
propos des rapports de Soma avec ses femelles, IX, 34, 6 ; 
69, 4; 96, 7, etc., comme dans ses rapports avec ses meres 
nous le verrons represente sous la forme d’un veau. 

La course du Soma, s’elangant a travers le tamis dans la 
cuve, a ete comparee a celle du cbeval qui, en mythologie, 
est le principal symbole du mouvement. Mais c’est sur- 
tout comme soleil et comme eclair que Soma a des droits a 
cette representation, et ce n’est pas sans doute sans allusion 
a ses formes celestes qu'elle est si souvent appliquee a sa 
forme terrestre, au breuvage du sacrifice. Soma ou les So- 
mas sont done, soit compares a des clievaux, IX, 97, 45; 101, 
2, soit directement appeles des chevaux, qui s’elanctmt, IX, 
46, 1 ; 66, 10; 87, 7 ; cf. 16, 1, parcourent uiie carriere, IX, 
21, 7, atteignent uri but, IX, 36, 1; 74, 8, lequel est la 
cuve, ibid. ; cf. 93, 1 ; 106, 12, ou vont vers les dieux, IX, 
71, 6, dont le tamis est le joug, IX, 45, 4, qui font le chemin 
en un instant, IX, 96, 9, qui sont lances et stimules, IX, 65, 
26; 62, 18. Ceux qui les stimulent, IX, 13, 6; 64, 29, sont 
n'aturellement les sacrificateurs (terrestres ou celestes), dont 
on dit aussi qu’ils nettoient le Soma, I, 135, 5 ; IX, 17, 7 ; 29, 

2 ; 66, 23; 85, 5; cf. 7 ; 6, 5; 43, 1 , et le rendent luisant, IX, 
62, 6; cf. 109, 10, comme un cheval, soit en le faisant pas- 
ser par le tamis assimile a une etrille ( ? ), soit en le bai- 
gnant dans I’eau, cf. VIII, 2, 2. Soma est encore compare 
a un cheval qui traine (un char), IX, 81, 2 ; 96, 15. 

1. All vers I, 187, 5, les sues du Soma sont compares a ff ceux qui out le 
cou lort », e’est-a-dire, sans doule, encore a des taureaux. 



G’est qu’en effetles mdmes personnages I’attelleDt comme on 
chevaljIX, 97,28; cf. 72, 1, a un char aux larges roues, IX, 89, 
4, qui n’est autre que le sacrifice, et qui au vers IX, 62, 17, ou 
on lux attribue un triple fond, parait representer le sacrifice 
des trois mondes. On dit aussi qu’ils le conduisent par la 
bride, IX, 87, 1; cf. X, 36, 8, ou en terines plus generaux 
. qu’ils le dirigent, IX, 64,29; cf. 24, 3; 28, 4; 34,3. 
Les doigts qui saisissent le dos du cheval Soma, IX, 
14, 7, sont au vers X, 101, 10, representes par dix san- 
gles qui le serrent. Les Somas sont encore compares a 
des chevaux trainant un char, comme atteignant (allant 
chercher) toutes les richesses, IX, 21, 4. Ailleurs, au con- 
traire, on les compare a des chevaux qui s’elancont sans 4tre 
atteles, sans trainer de char, sans brides, IX, 97, 20. 

Somaest encoi’e assimilea un cheval de guerre, IX, 87, 5; 
cf. 76, 1, echappant aux ennemis, IX, 96, 15, et conque- 
rant des richesses, IX, 96, 20; cf. 97, 25; 100, 4, du butin, 
IX, 64, 29; 70, 10; 82, 2; 86, 3; 96, 16; 103, 6. Auxmugisse- 
ments du taureau Soma, cori’espondent les hennissements du 
cheval Soma, IX, 43, 5 ; 64, 3; 77, 5 ; 97, 18 et 28. La com- 
paraison de Soma a un cheval peut aussi servir a flgurer son 
union avec les femelles, IX, 77, 5. C’est sans doute a un jeune 
cheval, aunpoulain qu’il est compare comme« jouant)) dansla 
cuve, IX, 86, 44; cf. 80, 3. La representation de Soma par un 
cheval est do la plus grande impoi’tance dans la mjthologie 
vedique. Ellenous fournirarexplication d’unefouledc mjthes, 
avant tout de celui du cheval du sacrifice. Nous retrouve- 
rons aussi plusiours fois le cheval Soma dans la legcnde des 
Alvins. Enfln nous verrons les chevaux d’Indra, dont le nom 
oi’dinaire est hart, « jaune, bai, » identifies parfois au Soma 
dont le mot hart est rune des epithetes les plus frequentes, et 
qui la recoit particulierement dans des passages oil il est 
compare aun cheval, IX, 76,1; 97, 18; cf. 72, 1. 

Quelquefois Soma, au lieu d’etre assimile a un cheval, est* 
considere comme porte sur un char, IX, 3, 5; cf. 98, 2, et 
lancant un cheval a la raaniere d’un cocher, IX, 64, 10 cf. 
66, 26 ; 76, 2. Les chevaux de Soma peuvent etre ses dots, 
comme ceux d’Agni sont ses flammes, IX, 78, 2 : « Tu as 
pour courir des Hots innombrables, mille chevaux bais qui 
ont pourecurie la cuve, » cf. IX, 107, 8; cf. encore IX, 96, 
2 ; 10.5, 5. II reqoit au vers IX, 86, 45, I’epithete jyolira- 
Iha, « qui a pour char son eclat. » Mais cette epithete est rem- 



placee au vers IX, 83, 5, par celle de pavi(raratha,^< qnx sL 
pour char le tamis. » Les chars de Soma peuvent 4tre adssi 
les cloigts qui le font couler, et memo les prieres auxqueliqi 
est attribuee la ineme action sur lui, IX, 15, l. Les doigts 
sont egalement consideres comme des chevaux qui tratuent 
Soma. Nous avons deja rcleve rassimilation des doigts aux 
hai'its ou chevaUx du Soma-soleil, IX, 38, 3, cf. VIII, 90, l4. ^ 
Enfin les pieixes metoes du pressoir sont comparees a des 
chevaux quo les mains dirigent, X, 76, 2; cf. VII, 22, 1, d’ou 
I’expression « attelor les pierres », III, 1, 1 ; 4, 9 ; VII, 42, 1 
(cf. le pilon, I, 28, 4 ct 5). Aux vers 6 et 7, cf. 8, de 
I’hymne X, 94, les pierres sout representees attelees, souf- 
flant comme des chevaux, portant dix jougs, serrees dans 
dix sangles, conduites par dix reues, etc., qui sont les dix 
doigts. Les chevaux qui trainent Soma peuvent done encore 
representer les jiierres. Ajoutons que, traiue ou non sur un 
char et par des chevaux, Soma est, comme nous I’avons deja 
vu du reste, un heros, IX, 3, 4; 16, G, un heros arine, IX, 76, 

2 ; cf. IX, 35, 4; 57, 2; 01, 30; 90, 1 ; 3; 96, 19, combattant, 
IX, 70, 10; 88, 5; 89, 3, ct conquerant, IX, 62, 19; 87, 7, 
un chef d’armee, IX, 96, 1, le plus fort d’entre les forts et le 
plus heroique des heros, IX, 66, 17. On I’appelle encore un 
brillant Jeuno homme, IX, 67, 29; 96, 20. 11 entre dans les 
cuves comme un homme dans une ville, IX, 107, 10. Enfln 
nul persormage mjthologiquo n’est plus souvent que lui 
compare a un roi ou lionore directement de co titre, I, 
91, 4; 5; 8; VI, 75, 18 ; VIll, 48, 7 et 8 ; IX, 7, 5; 
10, 3; 20, 5; 48, 3 ; 57, 3; 61, 17; 65, 10; 70, 3; 76, 4; 
78, 1 ; 82, 1 ; 83, 5; 85, 3 ; 114, 2; X, 97, 22 ; 141, 3, qui Ic 
designe sufflsamment auversi; 23, 14; cf. 15. 

Soma traine par des chevaux n’est pas toujours le cocher 
qui les conduit, mais il est quclqucfois aussi, de meme qu’Agni, 
le char meme auquel ils sont atteles. La cornparaison de 
.Soma a un char se rencontre aux vers IX, 88, 2 ; 90, I ; 92, 

1, celle des Somas a des chars aux vers IX, 10, 1; 22, 1; 


67, 17; 69, 9. Soma recoit aussi lui-meme le nom de char, 
IX*, 38, 1 ; 111,3. Les chevaux qui le trainent, sous la forme 
d'uu char comme sous celle d’un cocher, jieuvent etre les 
doigts qui le lanccnt, IX, 71, 5, les doigts des deux mains 
entre Icsquclles il court comme un char, IX, 10, 2; cf. 107, 
13. Il est possible pourtant que ces doigts aient ete consid4- 
res aussi comme les cochers du char. En effet, les pielres du 



225 ' — ^ 

pressMr elles-^m^mes sont compares a des cochers, VH 39, 
1;X, .76, 7 ; ;. ■ 

Plus encore que la figure du cheval, celle de Toiseau et 
particTulieremeTit de raigle, quoiqu’on la rencontre souvent 
dans la description du pressurage et du tamisage du brcti- 
vage sacre (IX, 86, 13, et voir ci-apres), para|t faire allusion 
aux formes celestes du Soma. Elle sert d’ailleurs aussi a 
exprimer la rapidite avec laquelle le sue coule dans la cuve. 
Soma s’elance comme un aigle, IX, 67, 15. Comme un 
oiseau, IX, 62, 15, comme un aigle, IX, 61, 21; 62, 4; 65, 
19; 71, 6; 82, 1, il s’arnHe dans sa deineure quiestla cuve, 
IX, 96, 19. Cette cuve etant de « bois », la comparaison 
trouve dans ce detail un point d’appui, comme la comparai- 
son semblable appliquee a Agni, dans le bois du bucher : 
Soma se pose dans les cuves de bois, IX, 67, 14; 65, 19, 
sur le bois, IX, 57, 3; 86, 35, comme un aigle, comme 
un oiseau, IX, 96, 23 ; il se pose dans les cuves comme 
un oiseau qui se pose sur le bois, IX, 72, 5; cf. X, 115, 
3. On coimait deya le vers X, 43, 4, ou les Somas bus par 
Indra sont compares a des oiseaux qui se refugient dans 
un arbre feuillu. Lc melange du sue de la plante avec reaU' 
devait aussi suggerer la comparaison de vSoina a un oiseau 
d’eau, IX, 32, 3. Mais il est I’aigle avant tout, Faigle, e/est- 
a-dire le premier parmi les oiseaux de proie, IX, 96, 6. Nous 
avons vu qu’il descend comme un aigle chez les races hu- 
maines, IX, 38, 4, ot recoimu I’identite de Faigle qui apporte 
lo Soma avec le Somalui-m^ine. Les Somas sont encore appe- 
les au vers IX, 80, 1, des oiseaux divins. Le vers IX, 85, 11, 
qui oppose Fun a Fautre les deux Somas, celeste et terres- 
tre, Fun sous la forme d'un oiseau qui vole dans le ciel, 
Fautre sous cello d’un oiseau qui se tient sur la torre, a ete 
deja cite, ainsi que le vers IX, 71, 9, ou Foiseau divin qui 
regarde d’en haut la terre, cf. IX, 97, 33, est lo Soma-soleil. 
C’est sans doute encore Soma qui est designe au vers V, 44 * 
11, par le double nom do breuvage et d’ aigle. La figure de 
Foiseau pent d’ailleurs se combiner avec quelque autre des 
representations de Soma pour former des monstres mytholo- 
giques. Ainsi au vers IX, 86, 43, Soma est appele le taureau 
qui vole. 


TililtOAlGMIi, itclifjhn Ofkiif/Ur . 



LE PERSONNAGE MYTHIQUE DU MALE 


Do TiHude poursuivie dans les precedoiites sections do ce 
cliapitre, il resulto quo le personnage du male, sous les diffe- 
rentes formes, anirnales ou liumaines, quMl prond dans la 
rnythologie vedique, e’est-a-dire corriine taureaii, comme 
cheval ou comme oiseau, comme heros on comme prStre, 
pout representer dos elements divers. II pent en representor 
plusiours sous nne sguIq de ces formes dont nOus avons cons- 
tate les applications multiples, et il peut les representer, uoii- 
seuloment tour a tour, inais ala fois. En effirt, le soleil dans 
le ciol, Teclair dans ratmospliere, et, sur la terre, io feu ot 
lo breuvage du sacrifice, no sent pas seulement figures par 
les mernes images et quelquefois designes par lo memo nom : 
ils sont ofiectivornent identifies, commo’ n’dtant que les rna- 
nifestations divorses d’lin mdme element dont les deux 
foimies principales, feu et breuvage, distinctes sur la torre, 
se confondent dans un meme pheiiomdne atrnospheriquo, 
I’eclair, et dans un meme corps celeste, lo soleil. 

I,.a querolle qui s'ostelevee dans les etudes do rnythologie 
coinparee entre les partisans de rinterpretation et 

ceux de r interpretation rnik(h?'ologuiuc dos mythes parait 
done sans objet sur le doniaine de la mytliologic vedi- 
quo L Los mythes de Forage se confondent avoc ceux du 
lever du jour, non-seulement parce que les elements de ces 
deux ordros de pluVnomenes, et; ainsi que nous le verrons, 
Ics elements femolles, comme les elements males, out etc 
representes par les memes figures, non-seulemcnt parce 
que/ dans Fun et dans Fautre , les relations des elements 
males et dos elements femolles ont ete conQues de la meme 
maniere, mais parce que les elements d’un mdme sexe sont 
reellomont identifies. Et C(dtc identification des elements des 

1. Je croiti Test egalemeriL ei puur les j^emes raisojis/ swr le do-' 

inuiue de la rnythologie ijuio-europeonne. 




jiMnonienes solaires et des phdnorrienes raeteorologiques 
entre eux a peut-fetre son principe, et en tout cas trouve sa 
consdcration dans I’identification des uns et des autres a 
deS elements qui sent a la disposition do Thomme sur la 
terre,i et dont celui-ci a compose un sacrifice, assimile lui- 
<«ldme a Vun et a I’autre ordre de phenomenes. 

Je dis que cette dernierc identification ost la consecration, 
et peut-etre le principe de I’autre. Celle-la, en effet, n’au- 
rait eu qu’iin iiiter^t purcraent speculatif. Celle-ci a nn inte- 
r^t pratique parce qu’elle met les forces de la nature aux 
ordres de rhomine, qui les combine, sous la forme qu’elles 
ont prise dans les elements du sacrifice, comme il veut 
qu’elles se combinont dans le ciel. Co ne sont done pas seu- 
lement les phenomenes de Forage et du lever du jour qui 
peuvent etre confondus dans un tneuie inytbe ; e’est encore, 
et surtout, le sacrifice qnt pent eire represente ])ar ce mythe 
en mfirne temps que los uns et les autres. Pour ne parler 
que des elements aux(]uels nous a,vons consacre deja une 
etude partiouliere, le soleil et I’eclair ne sont pas les seuls, 
je ne dis pas entre qui nous puissions hesiter, rnais bion que 
nous ayons le droit do confondro souvont dans Finterpre- 
tation du personuage mythique du male. Nous pourrons et 
nous devrons dans bion des cas leur adjoindre Felement 
male du sacrifico, sous sa double forme de feu et do brou- 
vagei soit que le personnage en question paraisse en effet 
concu comme ayant trois sejours distincts dans Jes trois 
mondes, soit que, confine dans Ic ciel, il y garde nean- 
moins les attributs du feu ou du breuvago du sacrifice, attri- 
buts qui, dans le inytlie du sacrifice- celeste, apparticn- 
nent sans doute an soleil et a Feclair, niais qui, en derniere 
analyse, n’en sont pas inoins einpruntes au feu et au breuvagi' 
du sacrifice terrestre. Nous aurons dans lo cours de co livrc' 
bien des occasions d’einployer ce systcune (Finterpretation. 
de Fetendre au personnage mytliique de la femelle, et de lo 
justifier ainsi par le noinbre memo des applications qui pey- 
vent en etre faites. 11 suffira do clonner ici quelqucs-unes do 
ces applications qui ne rentreraient dans aucun des sujets 
particuliers que nous aurons a trailer. 

Avant cela pourtant, nous devons rappeler encore que le 
ciel lui-meme, et, sinon le inonde meuie de Fatrnosphere 

1. U PSt cependaiit aii vpfs X, i V.>, I, oriuipare a un piievnl. 
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du moins le Ullage, sent qiielquefois aussi conrfdeTes 
des animaux males. Le male mythique pourra done quelque- 
Ibis representer le nuage ou le ciel. Nous verrons meme plus 
tard que le personnage du ciel ou du nuage male, qubi<Ju"il 
puisse se distinguer par divers attributs, et particulierement 
par celui de la pateriiite, du personnage qui represente le feu^ 
ou le Soma sous ses differentes formes, se confond souvent 
avec celui-ci, d’autant plus facilement que le feii ou le Soma , 
en tant quo cache, est considere aussi comme le pere du feu 
ou du Soma visible. II y a lieu de tenir compte de ces obser- 
vations dans i’interpretation d'un bon nombre de formules 
dont la signification pent etre plus complexe qu’on no serait 
an premier abord tente de lo croire. Ainsi le « taureau noir 
qui rnugit 1, 79, 2, pourrait etre le feu cache, eclair ou 
soleil, comme le taureau dont la domeure mysterieuse est men- 
tionnee an vers IV, 21, 8 (cf. la forme noire du soleil, p. 7), 
aussi bien que le nuage sombre. Lo cheval male dont lo Soma 
est la sornenco, I, 1(54, 34 et 35, sernble bien §tre le nuage, 
mais pourrait etre aussi lo Soma celeste auquel serait ainsi 
rapportee I’origino du Soma terrestre. Une equivoque du 
merne genre s'attache aux formules i^uivalentes « Ils out 
fait rnugir, ils ont fait urincrle taureau », X, 102, 5, et 
Le taureau a vomi le beurre », IV, 58, 2. 

Nous avons deja cite (p. 161), le vers IX, 64, 9, ou Soma 
hennit comme le soleil ». Le soleil y regoit un attribut qui 
n'apparticndraitnatnrellementqu’areclair puisqu’ilrepresente 
lo bruit du tonnerre. Voila un exemple de la maniere dont 
rassimilation du soleil a Feclair, justifiee par I’identite de quel- 
qaes*-uns de lours attributs, so completait par la confusion des 
autres. Nous devronsdonc reserver toujours la possibilite d’une 
confusion de ce genre quand nous releverons les traits qui, 
dansla description du malo,semblont s’appliquerexclusiveinent 
soit au soleil, soit a reelair, et particuli<b'‘oment cc « hennis- 
semen t)> que nous voyons au vers I, 152, 5, attribue au che- 
val mythique, e’est-a-dire a une forme du male qui, par elle- 
meme, pent ropresonter le soleil aussi bien que Teclair. Sous 
cette reserve, nous remarquerons que eda course circulaire )) , 

I, 6, 1, et le regard qui « contomple les assemblees », IV, 38, 
4, determinerit plutot la figure du cheval dans le sens d’une 
representation du soleil. 

L’oiseau qui, comme le cheval, est une representation 
commune du soleil et del’eclair, donnerait lieu a des obser- 
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Tkti<>n#’analGgues, et c'est sous la lueme reserve que nous 
aftribuerons aux poetes qui le mentionnent dans leurs hymnes 
I’intention de rassimiler a I’eclair quand ils parlent de sa 
vdiXj II, 42, 1-3, et au soieil quand ils parleut de sou regard. 

Squvent d’ailleurs, la figure du cheval etcelle de I’oiseau res- 
tent completement indeterminees.il en estainsi par exemple, 
*pour la premiere au vers V, 54, 5, ou la rnontagno « qui ne 
livre pas le cheval », quile x'etient, peut, comme nousle ver- 
rons, representer, soit la vofite du ciel, soit le nuage, et pour 
la seconde, dans la formule plusieurs fois repetee padam t'ch 
« le sejour », III, 5, 5 et 6 ; IV, 5, 8, « le sejour cache « nihi- 
tam, I, 164, 6 et7 ; III, 7, 7; X, 5, 1, « de I’oiseau », desi- 
gnant la retraite mysterieuse d’ou le soleil sort comme 
I’eclair, et ou il rentre comme lui, c’est-a-dire encore, soit le 
nuage, soit plutot la partie la plus reculee du ciel 

Sous la figure meme du taureau peuvent se confoiidre, non- 
seulement peut-etre I’eclair et le image ^p. 5), mais aussi 
I’eclairet le soleil. Du moins rAnukramavn, et M. Grassmann 
apres elle, croient-ils pouvoir identifier au soleil le taureau 
celebre dans rhymne X, 189 (vers 1 et 2). Remarquoiis, ace 
propos, que le mdme taureau est au vers 3 appele u® oiseau. 
Nous avhns deja donne des exemples de cotte confusion des 
representations mythiques (p. 145 et 225). Citons encore le 
vers X, 114, 4, ou il est dit de Foise-au, comme en maint pas- 
sage du veau, qu’il est « leche » par sa mere, et qu’il la 
« leche » lui-meme. Nous aurons li signaler plus tard La 
confusion du mdlc et de la femclle memo. Cost ainsi que les ! 
poetes vediques non-seulement reunissent des elements diffe- 
rents dans une representation unique, mais confondent les 
representations diverses de facon a produire quelqu’une de ces 
combinaisons monstrueuses dont la plupart se retrouvent 
d’ailleurs dans les monstres ailes ou dans les hermaphrodites 
des autres mythologfes indo-europeennes, 1 et qui sont pre- 
sentees souvent dans les hymnes sous forme d’enigmes. Une * 
des plus curieuses est celle des vers X, 1G2, 10, qui, con- 
fondant le cheval otle cochcr on taut que representations equi- 
valentes du male, nous montre le cheval place au-dessus du 
joug, comme levers I, 164, 3 nous montre les sept chevaux 
du char a sept roues places eux-raera(!.s sur lo char qu’ils 
trainent (voir p. 148). 

1. Noub comparorons plu3 loia cotte foi-inule a la Ibrninle padma « le 
-sejour de Ja vache » . 
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II est a peino neoessaire de montrer qae le et 4’eclair, 

(ionfondns sous la figure du cheval, de I’oiseau et peut-'^tre 
meme du taureau, peuvent I’tjtre aussi sous toute autre fontie 
plus ou moins inddterrainee du male. L’aveugle qui recouWe 
la vue, I, 164, 10, fait songer surtout a I’cEil du soleU tant6t 
ferme, tantdt ouvert (cf. p. 7),Mais la forme invisible du feu 
que represente lea noiD) (cf.(’»/dt'«danslalegendedesAgvins),» 
peut dtre I’eclair comrne nous I’avons fait remarquer a pro- 
pos du vers I, 79, 2 (p. 228), aussi bien que le soleU; Mlnie 
observation sur le male dont il est dit simplement qu’ii va et 
vient par les chemins, I, 164, 31 ; X, 177, 3. 

La derniere formule peut s’entendre aussi du feu ou du 
breuvage du sacrifice, parcoux’ant les chcmins qui vont de la 
torre au ciel. Plus generalement un grand nombre de form uies 
relatives au male mythique peuvent s’appliquer non-seuleraent 
au soleil et a i’eclair, mais a I’element qui les represente sur 
la terre, et qui prcrid souvent, lui aussi, la forme d’un tau- 
reau, d’un cheval ou d’un oiseau ; soit qu'en elfct, elles lede« 
signent soul ; soit qu'elles designent le soleil ou I’eclair reve- 
tus d’attributs erapruntesau feu ou au breuvage du sacrifice ; 
soit enfln qu’elles designeht le male a la fois sous trois formes 
correspo*ndarit aux trois mondes. 

Nous rescrvons le cheval du sacrifice pour I’etude speciale 
a laquelle donneront lieu les offrandos, renvojant ainsi par 
exception au chapitre consaci’o iiux elements fomclles Tune 
des formes du male mythique. 

Mais Felement male du sacrifice est aussi represente sous 
la forme d’un oiseau au vers III, 7, 7, ou les sept pretres et 
les cinq adhvaryus qui gardeut la place cachee decet oiseau 
sent d’ailleurs des sacri/icateurs divins. Au vers X, 177, 1, 
cot oiseau est <( oint», e’est-a-dire sans douto arrose de 
beurre, par Toperation de I’Asura. II representerait done 
plutot, au moins dans cc passage, le feu, tandis que le che- 
val represente surtout, coinme nous le verrons, lo breuvage 
du sacrifice, Mais souvent les deux formes de I’element male, 
coinme feu et comrne breuvage du sacrifice, se confoudent 
aussi bien que ses formes correspondant aux differents 
mondes. 

line enumeration curieuse des sejours et des formes do 
I’etre mythique dans lequol se confondent lo feu et le breu- 
vage du sacrifice se rencontre au vers IV, 40, 5 a Oiseau 
aquatique habitant un sejour brillant, dieu habitant Patnio- 
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spMrii, sacrijicateur iiabitaut sur raiitel, hote habitant la 
demeure; les homines, habitant Tospa^^ 

habitant le B^jour de la loi, habitant le cM ; ne des eauiv 
ne seion la loi, n^. des pierres selon la loi. » 

Le nombre trois, pour commencer ainsi quo nous ravoiiB 
fait jusqu’a present par celui qui cornprend toutes les 
formes essentielles, soit d’Agni, soit de Soma, joue un r61e 
identiqiie dans les mythes du feu et du breuvage, et ne pout 
par consequent determiner Tapplication exclusive d’une for-> 
mule a Tun on aTautre. Nous retrouverons dans la legendo 
des Acvins Cyava, le noir, partage en trois, I, 117, 24, et 
dans le mythe du cheval du sacrifice, les trois liens, I, 163, 
3 et 4, du cheval, Le taureau mythiqiie, qui a trois ven- 
tres, trois faces, et en tant que corifondu avec la feinelle, 
trois mamelles, III, 56, 3, est aussi attache a trois endroits, 
IV, 58, 3, ce qui revient a dire qidil a trois s(yours, cf. Ill, 
56, 5, et il a penetre chcz les mortels, IV, 58, 3. Ce der- 
nier trait, comme latriplicitc^ des formes, convientegalomont 
au feu et au breuvage du sacrifice. La qualification do 
« brillant », tres-souvent dorincH^. a Soma, niais non moins 
souvent donneo a Agni, ne perrnet pas non plus de preciser'^ 
le sens de la formule <( II conriait les trois corps du brillant », 
X, 107, 6. 

C’est par allusion au double sfyour de Foiseau, sur terre et 
au ciel, qu’il est dit au vers ill, 54, 6 do cos deux mondes : 

(.( Ilsontleurs places distinctes, comme Foiseau. » Cetoiseau 
ne pout representer que Felement male common aux deux 
mondes. II le represente (Failleurs sans distinction du fou 
et du breuvage. On pent au moins hesiter entre ces 
deux formes au vers V, 44, 12, ou il est question de celui qui 
brillo et qui s’avancc vers les deux troupes (des liommes et 
des dieux). Au vers X, 61, 20, au contraire, la qualification 
d.'arali « ordonnateur du sacrifice)), qui mest d’aiUeurs 
donnee qu'a Agni, sernble determiner suffisarnment la nature* 
du personnagebrillant, et regnant .sur le boisS qui suit pareiF 
lement un double chernin. 

Le vers IV, 58, 3, en m^me temps que trois pieds'et <feux 
tfites, rappelant la division de Funivers en deux et on trois 
parties, attribue au taureau quatre comes correspondant aux 
quatre points oardinaax, et « sept mains Nous verrons au 

1. Oetie epitliete, :«.ppliquee a Soma, out « rei^nant (ians lo l.>ois », 

c’est-a-dire dans la cuve. 
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chapitre de VArilkmeliquc nxythologique, quo ce deruier 
chiffre s’explique par une autre division de Tunivers on sept 
moudes. Tons servent a exprimer une mSme idee, a savoir 
que Je inMe, representant Agui ou Soma, est present dans 
tous les mondes. 

D’autrcs foi*raulesrompla^;ant I’dtre a deux, a trois, a plu- 
sieurs formes, par deux, trois ou piusieurs etres qui se cor- 
respondent dans les diflerents mondes, s’expliquent egale- 
ment parle mythedes differentes formes d'Agni et de Soma, 
sans que souvent il y ait lieu de distinguer entre le feu et 
le breuvage. 

Telles sont, pour le nombre trois, celles des vers VII, 33, 
7 et' V, GO, 2 : « II y en a trois qui repandent leur semouce 
dans les mondes » ; — « Trois taureaux brillants se sont 
separes, repandant leur semence dans les trois caves (les 
trois mondes). a 

Comme nousen avons fait la remarque a propos des diffe- 
rentes formes d’Agni, c’est tout a fait par exception que les 
deux formes celestes do relement male, feu ou breuvage, 
sont reunies en couple. Ce sont elles pourtant qui paraissent 
representees au vers I, 1G4, 20, sous la forme de deux oiseaux 
perches sur le nienie arbre, dont I’un (rdclair) ?nange les 
douces Agues (cf. 1), tandis que Tautrc (le soleil) ne 
mange pas, mais contemple. L’auteur de riiymue X, 114, 
apres avoir fait au vers 3 mention de deux oiseaux, 
ajoute au vers -1 : « II n’y a qu’un oisc'au ; il penetre dans la 
mer (celeste, comme eclair) et il contemple tout rUnivers 
(comme soleil). » Au vers 5, il insiste encore en ces termes 
sur Fidcntite des differentes formes de I’oiseau, c’est-a-dire 
d’Agni ou de Soma, : « L’oiseau est unique ; ce sont les 
sages, les prdtres qui, de cet oiseau unique, en foutplusieurs 
paries noras qu’ils lui donnent. » Cf. 1, 164, 46; cf. aussi 
,Vd.l. 10, 1 et2. 

Ordinairement, dans les textes ou il est question, soit ex- 
pressement, soit par voie d’allusion, de deux formes de I’ele- 
ment male, c’est la forme terrestre qui est opposee a une 
forme celeste. JNous avons cite deja, dans la section consa- 
cree a Agni (p. 20 et 141), plusieurs passages oil le feu 
terrestre nous a paru desigue par le nom d’ c /lyu iiife- 
rieur ». C’est encore relement male du sacri Ace qui pa- 
rait etre oppose avec la mdme qualiAcatiou d’ « inferieur » 
a son « aine », c’est-a-diro a Tune" do ses formes celeste.s. 



dans les deux premiers vers- de Thymne Y, 44, sans que 
la il paraisse possible d’en determiner avee plus de pre- 
cision la nature, comme feu ou comme breuvage. De mime 
Topposition dejasignalee (p. 30), entre le feu terrestre, tou- 
jours visible, et le feu celeste qui parait ct disparait tour a 
, tour, semble nous donner la clef de la formule « L’immortel 
a la memo origine que le mortel », I, 164, 38; cf. 30. De « ces 
deux ltres separes, dont I’un est visible et I’autre invisible », 
riinmortel serait le feu du sacrifice, tandis que le 
mortel serait un element celeste, comme celui dont il est dit 
au vers X, 55, 5 « Il est mort aujourd’hui, il vivait bier », 
la disparition do cet element etant la consideree comme une 
destruction (cf. I, 164, 32), en sorte que, lorsqu’il reparail, 
c’est un « vivant qui marche a la maniero du mort », I, 164, 
30 (allusion assez claire a la reproduction reguliere des phe- 
noraenes celestes). Mais la formule s’appliquerait tout aussi 
bien a une opposition de la forme terrestre et de la forme 
celeste de Soma*. 

C’est aussi I’opposition du sacrificateur terrestre, repre- 
sentant surtout le feu, mais pouvant representer aussi le 
breuvage du sacrifice*, et d’une forme celeste d’Agni ou de 
Soma, qui parait avoir donne naissance au mythe des deux 
sacrificateurs divins. Ici aussi des formules applicables, soit a 
Agni, soit a Soma, s’eclairent par lacomparaison d’autres for- 
mules expresseraent appliquees a Agni et precedemrnent citees 
(p. 109, cf. p. 105 et 114-116). Relevons encore a cepropos 
dans les vers I, 149, 4et 5, Tepithete dvijanman « qui a deux 
nai.ssances » donnec a Agni, en raeme temps que la qualification 
de sacrificateur. Les formules concernant les « deux sacrifica- 
teurs » s’expliqucnt d’ailleurs quelquefois par elles-memes, 
comme celle du versX, 88, 17, oil les «deux conducteurs du sa- 
crifice)! sunt distingues comme « supericur» , et « inftirieur ® w. 


1, Si meme, aiusi que nous ravons suppose (p, 139) , c’est <ie la luue 
s’agit au vers X, 55, 5, le rapprocUenient iniiiipie dans le texte sngj^ererait 
pi’ecisement uiie application particuliere de notre formule aux deux fo»mc.s 
de Soma, comme breuvage du sacrifice terrestre (?t comme luiie (voir 
p. 158). 

2. Keinarquons pou r tan t (ju’au vers VII, 2, 7, les deux sacrificateurs di- 
vins recoivent ensemble le iiom de jatavedns^ qui jicut etre considere comme 
un autre noiu d’Agiii. 

H. Je ne nie pas que les deux aacriticateurs, quand ils ne recoivent j)as la 
qualification de « divins », ne puisvsent quelquefois etre deux siLcridcateurs 
reels, humaiiis, comme les deux ad/ivan/u dii vers 11, 10, 5. Dans notre 
passage meme, c’est J’uii de ces deux sacrificateurs liuinains qui parle 
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et celle du vers III, 31, 2, ou il ost dit des deux pieux (saeri- 
ficateurs) quo Tun (lo sacrificateur terrestre) opare, 
que rautre (le sacrificateiir celeste) fait roussir (cf. X, HOv 
2) le sacrifice. La formule les deux sacrificateurs divins » , 
daivyd fwtdrd^se rencontre aux versX, 05, 1();66, 13, etdans 
les hynines ^pri ou /Ipra au vers 7 oa au vers 8. Le vers 7 
de rhjmne i4pri,III, 4, est repete dansriiyrniie III, 7 (vers 8), 
ou it fait suite a iin vers (7) concernant les cinq adkmryu et 
Ics sept vipra (cf. au vers X, 128, 3, la formule rfairyd 
holdruh au plurioJ), oe qui confirmc notre interpretation, ces 
derniers nonibres correspondant, comme nous le verrons, a 
une quintuple et a une septuple division du inonde, II 
renferme lui-meine la mention des sept chevaux, qui, 
ainsi que nous I’avons remarque (p, 147), ne difiPtu'ent pas des 
sept pretres, Erifin, le vers 4 du mdme hymne ^pri HI, 4, 
adresse a deux personnages qui peuvent etro aussi les deux 
sacrificateurs divins, inentionne un seul sacrificateur «etabli 
sur le nornbril duciel » (cf. lo sa-*rificateur immort(d, IV,41 , 1), 
ce qui suggere naturellement Fidee que rautre est elabii mr la 
lerre.An vers IL 3, 7, ou les deux sacrificatenrs divinssont ap- 
poles les premiers saerificatours (comrne ils lo sent aussi du 
resteauverslll, 4, 7 ~"4 7, 8, etauxversl, 188,7;X,()0, 13), 

c’cst au contraire le <( nornbril de ia terre »qui est donud avec 
les (( troivS plateaux » pour lesejoiir de ces deux personuages. Ce 
vers, comme le vers 1, 141), I, })ar exemple, qui donno pour 
sejoLir aAgni troi>s ciels, puis tousles mondos, on nelui attrb 
huant pourtaat que (c deux naissances est un exemple d(^ 
la confusion, fre<|uento dans les formules vediques., des 
norn])res (unpruntes a difierents systemesde division de FU- 


luiiis il expressemcnt, nin.si t(uo son coiii;;ngiion, du sncrifica- 

teui* sdperio.nr <t rlii .sjicrilicnU'ur iiiftu'ieur »*u di.saiit : « Quau;] le sacnlira- 
*t,eiir inierieui’ «:(. Ic Hupdi itiiii* parlour, qui de nous deux sait- (oe qu'i Is diseat) 
1,08 amis (les prel; res en gcuera!) nc peuveiit que preparer le festin du sa- 
eritioe, etc. » Le saoriiieaieur inf'erieur est evideinmeul Agiii ou Soma, et lo 
superiour eel uue (’orme eeleste <rAgni ou de Soma. Il ii’est pas non plus 
sans interdt, {/uur riutei'pret.;itinn <le ce ]»assage, de remarquer que rhvinne 
eatier est. consacre a la de.scnption du sacriiice des dieux (voir p. 113 et 115), 
qu’il que.stion au vers 15 des deux categories d'ancaHres, humalns et 

divins, el. cjiiin qidil iv'uferme au vers 18 des questions laissees sans rtVpouse, 
comme au vers 17, ce qui doit nous disposer encore a premlre celui-ci da?is 
an sens inystiijue. 

1. 11 n’y a d’exceprion que pour les hymnes VII, ct X, 70, qii lea deuJi 
sacrilicateurs sent de-signes, dans le premier par lo mot A'dazf ,® c]>antre.s v, 
d:uis le second par le moi ritvijo •< pretres encore X, 27, 17, 
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niveiSs, ou plut6t Utt temoignage en favour de requivalenee 
esseatielle de ces norabi'es. Le dernier point jEera I'objet 
d’une etude speciale au chapitro de V Arithmetique myt/wlo- 
gique, ainsi que le ph(5nomeae par lequel deux ou plusieurs 
formes d’un element mythique, correspondant primitiveraent 
aux differents mondes, sont ensuite pi acees ensemble dans le 
ciel, comme paraissent Fetre en effet nos deux sacrificateurs 
divins au vers IX, 5, 7, ou ils regoivent ensemble non-seule- 
lUrent lenom de dieux, mais la qualification de nricakshasa 
« contemplant les hommes ». 



CHAPITRE [II 


LES ELEMENTS FEMELLES 


SECTION PREMIERE 

LA TEURE LE Cl EL ET LA TERRE 

Au premier rang des ekmients femelles, coinme au pre- 
mier rang des elements males, il en faut placer un qui n’est 
autre que Tun des mondes, non plus siniplerneat concu 
comme un scyour des div(3rs elements, males on femelles, 
rnais lui«meme anirne. Nous avons annonce deya, on traitant 
du ciel considere comme male, que la terre est toujours 
femelle. Ajoutons que la terre, en taut qu’aiiimee, est, sous 
le noni de pvithivL distinguee de la surface terrestre, desi- 
gnee pat* le norn de bhurni, au vers V, 84, 1, a pen pres 
comme le dieu du soleil pout etre distingue do Fastre 
(voirp.8), 

Mais ie ciel lui-meme iFest pas toujours considere comme 
male. La pluie, au lieu d'dtre representee comme le sperme 
d’un male, pouvait I’etre aussi comme le lait d’une femelle, 
et une formuie telle que a le lait du ciel », X, 114/1, en- 
traiilait rattribution au ciel d’un nouveau sexe. Et, eri effet, 

„ le norn ordiiiMire du ciel, die, au nominatif singulier dyaus^ 
est souvent feminin (voir Grassmann, 5*. On comprend 
d’ailleurs quo le ciel, considere tantdt comme male, tan tot 
comme femelle, ait pu prendre a la fois run otl’autre sexe, 
en sorte quo I’idee du ciel est une de cedes qu’oa peut avoir 
a retrouver sous le mythe de I’hermaphrodite. 
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Qu^.nd le ciel est considere comme maie, il forme avec la 
terre un couple auquel est rapportee I’origine de tousles ^tres. 
La transition dc I’idee de sejour, de lieu d’origine, a celle de 
paternity, est visible au vers I, 185, 2, qui nous montre « les 
deux qui ne marchent pas, qui n’ont pas de pieds », portant 
« de nombreux fruits qui marchent,’ qui ont des pieds ». Et, 
en cffet, le ciel et la terre sent appeles le pere et la mere, 
et invoques sous cc titre par les hommes, I, 185, 10 et 11 ; 
V, 43, 2, et passim. L’auteur du vers I, 164, 33, dit expres- 
seraent « Le ciel est mon pere, ma mere est cctte grande 
terre », en donnant cn outre au ciel le nora de « nombril » 
et a la terre celui de « cordon » : nous avons chei’che a expli 
quer ces figures bizarrcs (p. 36). 

Le ciel et la terre sont aiissi appeles les parents dcs 
dieux, eii meme temps que les deux vastes sejours, I, 185, 
6, et resolvent en cette qualite I’epitliete devapu'rc, « qui 
ont les dieux pour fils », 1, 100, 3; 159, 1; 185, 1; IV, 
56, 2; VI, 17, 7; VII, 53, 1; X, 11, 9. Apres avoir cons- 
tate, d’une part, qu’uno origine celeste etait attribuee a ia 
race humaine (p. 32 etsuiv.), et de I’autre, que I’origine des 
dieux a ete rapportee au sacrifice celebre par les ancetrcs 
(p. 139), si bien que la meme epitbetc devaputra « ayant 
pour fils les dieux », au pluriel dcvuputrdh , a ete appliquee 
aux Angiras, X, 62, 4, nous ne pouvoiis nous etonner d’un 
mythe qui, en rapportant au ciel et a la terre I’origine de 
tous les etres(cf. I, 160,2; 191, 6), dieux ou hommes, fait du 
cielle pere des hommes, et do la terre la mere des dieux. Ce- 
pendant ce mythe s’cxpliqucsurtout paries formules qui nous 
rnontrent le ciel et la terre « enveloppant » toiites les races, 
y compris cellos des dieux. III, 54, 8, et leur sein recevant 
les dieux, II, 41, 21, ainsi que Fhomme, qui y repose comme 
un fils, I, 185, 2. Tout ce qui se voit dans Tespace ouvert 
entre le ciel et la terre, les ^trcs qui en habitent la limite 
inferioure, comme les phenomenes qui ont pour theatre 
cet espace entier, cf. I, 124, 5, et que les personnages divins 
representcut plus ou moins directeinent, ont pour parents le 
couple de la terre et du ciel. 

Mais les dieux, fils du ciel et de la terre, sont aussi ceux 
qui ont etaye les deux mondes, X, 65, 4 et 7, que dis-je ? qui 
les ont eux-memes cngendres, X, 66, 9 : cf. I, 160, 4. C’est 
qu’en eifet les phenomenes lumineux qui apparaissent, qui 
« naissent » entre le ciel et la terre, Font en m^me temps 
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apparaitre, « naitre », la terre et le ciei. Voila doac ujie so- 
lution toute pr^te pour I’^n igme des filS otigcndramt, on ta- 
jeuuissant leurs parents, que nous rencontrerons plus d’une 
fois dans la suite do ce livre. « Connaltre la naissance » du 
ciel et do la terre, VII, 34, 2, n’est pas d'ailieurs, pour les 
chantres vediques, une moindre merveille qu’.« engendrer lo 
ciol et la terre », une telle connaissance impliquant a leurs 
yeux I’existence au moment de I’enfantement dc cc p^re et de 
Cette mere de toutes choses. 

Selon un usage vedique sur lequel nous reviendrons, et qui 
consiste a donner pour noma deux objets ou a deux etres 
formant un couple, lo duel du nom d’uu seul d’entre eux, le 
ciel et la terre, designes quelquefois par un seul des duels 
dydva ou prilhiv/, aussi bien que par la reunion des deux 
(cf. p. 1), onlpul’etro aussi, en qualite de parents de tous 
les etres, par le duel des mots mdtvi, I, 155, 3 ; IX, 85, 12 : 
X, 1, 7; 35, 3; 64, 14; ou jaiiUri, VII, 97, 8; X, 110, 9. 
« mere », aussi bien que par celui du moi pih'i « pere » (voir 
Grassraann, s. v.). Plus generalement on peut expliquer de la 
meme manicre rattribution ordinaire du genre feminin aux 
epithetes du ciel et de la terre, par exemple a cette dpithete 
devaputre « ayant pour fils les dieux », deja citee, d’autant 
plus qu’au vers VII, 53, 2, une epitlidte egalement fdminine, 
purvaje « nes les premiers » (cf. jyeshihe « ainds », IV, 56, 
1), est accolee an duel du nom pitri « pere ». 

Cependant nous ne dovons pas oublier que le ciel lui- 
memc a ete aussi considere comme femelle, ce qui laisse 
subsistcr la possibility d’une autre explication pour les for- 
mules ou le ciel et la terre sont designes par le duel d’un 
nom signifiant « mere », ou rceoivent une epithete du genre 
feminin. On sera tente aussi d’expliquer dans ce nouvel 
ordre d'idees celles oii il est parle du beurre ou du lait, 
yi, 70, 2;X, 65, 8, du ciel et dc la terre, lait que les 
prdtres (font couler) avec des prieres, I, 22, 14. Remar- 
quons en passant que ce lait du ciel et de la terre parait n’etre 
autre chose que la pluie. La terre, il est vrai, est nourri- 
ciere par ses sues, comme le ciel Test par la pluie. Mais 
e’est a la pluie que les sues de la terre sont empruntes. Or,, 
la pluie, qui mouille le ciel aussi bien que la terre, V, 85, 4, 
parait avoir ete considereo comme le lait de la terre en mdme 
temps que du ciel (cf. II, 27, 15; cf. encore I, 185, 5), de 
meme qvie dans la conception precedemment etudiee, le ciel 



ot la teyre sent le pere et la merd de toutes choses. H faut 
remafquer d’ailleurs a propos du « lait » du ciei et de la 
terre; quejd’autres formules attribuent au contraire au ciel et 
a la terre une « semence » abondante, I, 159, 2 ; VI, 70, 1 ; 
X, 92, 11) sans qu’il puisse etre question en aucun cas de 
rassimilation de la terre a un mMe. II faut plutot voir la un 
• exemple de la facility avec laquelle les chantres v^diques 
t^endent a un couple les attributs propres de I’uti des per- 
sonnages dont il est forme, a peu pres de la m^nie maniere 
qu’ils desig uent le couple lui-meme par le nom d’un seul de 
ces pefsonnages sous la forme du duel. Le mythe du « lait » 
du ciel et de la terre ne seraitdonc pas sufflsararnent carac- 
t^ristique par lui-rndme, et il le serait d’autarit inoins quele 
nonri de « lait » est aussi dorme a la semence du mMe, 
I, 105, 2. En somme la raeilleure raison que nous ayons de 
croire que le couple du ciel et de la terre est quelquefois 
considere comme un couple de femelles, est encore le genre 
feminin souvent attribue'au mot dyans lui-meme. 

Le ciol et la terre, compares a deux femmes au vers X, 93, 

1, recoivontaux vers 1, 185, 5 ; III, 54, 7, le notti de « smurs », 
et au vers X, 13, 2, celui de « junielles* ». 

Ils sont aussi represeiites comme deux vaches, IV, 23, 10; 
cf. V, 30, 9. Puis, comme nous avons vu Agni, par exemple, 
tour a tour cheval et conducteur do chevaux, de memo I’au- 
teur du vers VII, 99, 3, au lieu de representer le ciel et la 
terre comme des vaches, h'ur applique repithdte dhenumuH 
« ayant des vaches ». 

Une representation beaucoup plus bizarre serait celle qui 
forait de la terre une cavale. Le nom do « cavales » est pour- 
tant, au vers III, 56, 2, donne aux « trois terres », formule 
dont le sens sera explique plus tard. L’assimilation du ciel 
a un cheval ou a une cavale aurait pu s’expliquer peut-dh’e 
par le mouveraent apparent du ciel nocturne (VII, 86, 1?). 
Mais d'oii a pu venir I’idee d’un mouvement de la terre? Il 
n’en est pas inoins certain que la terre regoit au vers V, 84, 

2, rdpithete viedriui, qui implique un mouvement (cf. Hatytic 
cn/» 5 '»/e, 1875, 11, p. 390), et qu’au vers X, 149, 1, Savitri 
est represente retenant la terre avec des rones. On peutciter 
encore comme des tdnioignages confirinant Tcxistence du 

i. All vers IX, ()8, 5, le nom tic u jtimeaux » (frere ei. sec^ur) pafait tUisi-* 
.Smer eg-alement le ciel et la terre. 



mythe qui attribuait un mouvement a la terJE’e en inemj^ temps 
qu’au ciel, non pas sans doute les formnles qui,i6as le noia de 
Ciel et Terre, appellent an sacrifice, en mime temps qud les 
autres dieux, des persoiinages divins evidenjment distinguds 
du ciel et de la terre materiels, VII, 53, 2; cf. Ill, 7, 9, mais 
peut-dtre cette priere adressee au ciel et a la terre, X, 178, 

2 : « Puissions-nous n’eprouver de doramage, rii a votre arri- * 
vee, ni a votre depart ! » En eiFet, le ciel et la terre, reu- 
nis chaque nuit, comme ils le sont passagerement pendant 
les tenebres de I’orage (par les Maruts , VIII, 20 , 4) 
ou , car les mdmes phenornenes sont aussi interpretes 
de cette maniere, disparus, ou raeme partis, sont de nouveau 
separes, ou, selon Fautre conception, reparaissent, revien- 
nent au lever du jour et a la fin de Forage. Ainsi peuvent 
s’expliquer, dans la formule precedemment citee, Farrivde 
et le depart du ciel et de la terre i . Ainsi doivent s’expli- 
quer en tout cas celles qui nous montrent les ancions sacrifi- 
cateurs, III, 54, 4 (et les Maruts, I, 72, 4; cf. 0), « trouvant» 
le ciel et la terre, comme ils « trouvent » la lumiere, IV, 1, 
14, la lumiere « cachee », VII, 76, 4, et celles qui attri- 
buent aux memes personnages, III, 31, 12, a Agni (p, 139), 
a Soma (p. 212), aux differents dieux, une oeuvre qui consiste 
a separer les deux mondes en les etayant. Cette idee que lo 
ciel et la terre sont « fixes » a lour place par les dieux ou 
les sacrificateurs en suggerait assez naturcllomcnt une autre, 
celle d’un « mouveraent » anterieur de Fun et de Fautre 
monde. L’idee du mouveraent semble combinee avec celle do 
la stabilite au vers X, 89, 4, ou les deux mondes etayes et 
separes par Indra sont compares a deux roues ala fois se- 
parees et retenucs par Fessieu, cf. VI, 24, 3. Au vers I, 121 ,■ 
11, Fepithete aealcre « sans roues », donnee au ciel et a la 
terre, peut suggerer Fiilee d’un mouvenient « propre » aussi 
bien que celle de Fimmobilite. 

Passons maintonant aux representations non animees du 
ciel et de la terre. Nous avons vu (p. 180) qu’ils sont appeles 
les deux cuves, camu, cf. on*, du Soma. Ajoutons aux pas- 
sages deja cites les vers I, 164, 33; HI, 55, 20, ou le duel 
camu designe certainement le ciel et la terre ; cf. IV, 18, 3. 
Les deux mondes recoivent aussi le nom de dhishane « les 

I. Et peut-etre aussi, au vers III, 7, 1. ropposition des v(*rbes mr 



deux qpupes », ou plutot encore « les deux cuves » (roir 
p. MSy, I, 160. 1 ; III, 49, 1 ; VI, 8, 3 ; 50, 3 ; 70, 3 ; VIII, 
. 50,r2:;:X,.44,^^^^ 

Le memo nom, au pluriel, V, 69, 2, cf. IV, 36, 8; IX, 59, 
2, et d’autres noms equivalents (p. 178) sent d’ailleurs dou- 
lies aux trois mondes du ciel, de Tatmosphere et de la 
» terre. 

Le ciel est peut-(Hrc desigae au vers X, 101, 8, par le nom 
de cainasa « coape »» 

Dans run des passages ou les deux mondes recoivent le 
nom de cuves, dhishawe, VI, 8, 3, ils sont en meme temps 
compares a deux tepeaux w, carmanly cf-iVIII, 6, 5, apparem- 
ment comme « teridus, etendus » par Agni Vaicvaiiara. La 
surface de la terre est appelee une peau au vers X, 68, 4, 
(( Brihaspati a fendu avec Feau (de la pluie) la peau de la 
terre », cf. I, 85, 5; V, 85, 1. 

Le ciel a pu etre en outre, aussi bien que le nuage (voir 
section III), designe par le nom de raontagae, de montagne 
« supreme », IX, 87, 8, et par celui de « pierre », acman, 
VII, 88, 2. 


SKGTIOA II 


I/AUROKK L’AUKORE et l.A XTJIT 


L’element femelle du ciel, si Ton prend co dernier mot au 
sens restreint et en Fopposant au termc d’atmosphere, le 
phenomene dont nous coustaterons plus loin les relations 
dans le monde de la lumiere avoc le solcil, est Faurore, nee 
dans le ciel, VII, 75, 1, fille nee dans lo ciel, VI, 65, 1 , ou plus, 
simplement fille du ciel (Voir Grassmann, s. v. (Itihitci), 
Comme le soleil luLmeme, Faurore est Fun des pre- 
miers objets de Famour et des voeux des Aryas vediqaes. 
Outre plusieurs fragments et beaucoiip do vers isoles, une 
vingtaine d'hyrnnes lui sont exclusivement consacres, et elle 
y est invoquee sous son nom vulgaire iishas, pris d'aflleuns, 
tantot au singulier, tantot au pluriel, dans ce dernier cas par 
allusion ala succession des jours qiii ont chacun leur aurore. 

Berga-IGNE, lietigioyi iwdique^ 1 b 
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Ces hymnes sont presque tous au nombre des plus jtc^tiqaes 
qu6 renferme le/Jig-yeda.Ce soatmeme eux qni paraisseut avoir 
le plus contribue a repaudre dans le publie les idees faussea 
qu'on y nourrit sur le earactere general du recueil. Nous n’y 
chercherons qua des indications precieuses surl’an des types 
principaux do la femelie mythique, et ne nous laisaerons 
pasinduire par lourcharme decevant ane plus cbercher daus 
les formules ordinaires de la pensee vedique que de simples 
descriptions du lever du jour. 

Tout d’abord, comme je I’ai fait pourle soleil, j’indiquerai 
brievement en quels terraes les risbis celebrent I’importance 
dur61e joue par I’aurore dans rordredesphenomenes natarels. 
L’aurore fait la lumiere, VII, 77, I, et chasse les tdoebres, 
Md.\ VI, 65, 2, elle chasse les tenebres avec la luiui^re, FV, 
52, 6; VII, 78, 2, etdu memecoup elle chasse aussi I’einnemi, 
V, 80, 5, les tromperies ou les demons trompeurs, VII, 75, 
l,les mauvais reves, VIII, 47, 18. On dit aussi qu’elle « cache » 
Fobscurite, IV, 51, 9, qu'eile la cache avec la lumiere, VII, 
80, 2. Elle separe les deux mondes, VII, 80, 1, qui ^taient 
confoiidus pendant la riuit, elle eclaire leschemins, VII, 79, 
1, et les rend aises a suivre, V, 80,2; VI, 64, 1, elle les 
ouvre, V, 80, 3, ou, solon Fexpression hardie du vers VII, 75, 
1, elle les eveille; elle ouvre la voie a Fhomine, IV, 51, 1. 
En ramenant lejour, Faurore prolonge la vie, VII, 77, 5; en 
le ramenant sans cesse elle « fait vieillirla vie », I, 92, 10, 
c’est-a-dire la prolonge jusqu’a la vieillcsse De la, cette 
priere d’un poete a Faurore « Rayonne-nous la vie (avec 
une norabreusc descendance) », I, 113, 17, cette affirmation 
d’uii autre « Le souffle, la vie de I’uuivers, reside eu toi 
quand tu brilles », I, 18, 10, et enfin ce vers. Fun des 
plus frappants du /iig-Veda par le tour et le mouvement 
lyrique de la pensee et de Fexpression, I, 113, 16: « Le- 
vez-vous ! Notre souffle vital est venu vers nous. L’obscurite 
•s’est enfuie. La lumiere arrive. Elle (Faurore) a laiss4 la 
route libre au soleil pour qu’il la suive. Nous sommes parve- 
nus au moment ou les hommes voient leiir vie prolongee. » 
l^n dissipant Fobscurite, les aurores font apparaitre tons 
les bietis qu’ello avait derobes au regard, 1, 123, 6. Cette idee 
suftirait au besoin a rendre compte des liberalites attributes 

II me parait evident que J’expression ne doit pas etre prise en mau- 
raise part, comme elle semble Tetre par MM, R. et Or. 
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i r&finW, 0i 0k hnt le mo^^le de$ biferifaiteur^^elfestes, ‘V^I, 
50, 8, et dont Tune des forraisfes Jes plus curfeitses parco. 
qd’eUe fait songer a la Fortufte classique esila suivaiite : (t Ta 
portes de graflds biens au mortel qui n’a pas quitte sa de* 
naeure », 1, 124, 12; VI, G4, 6. Mais il ne faiit pas oublier que 
i’heuFedu lever de I’aurore est aussi celle du sacrifice, ensorte 
"qtteles biens qu'elle est censee apporter peuvent etre ceux quo 
rhdinme croit obtenir par Je Sacrifice, cf. IV, 51,7. II est trai 
que ie jour ct I’aurore ello-merae sont compris au nombfe 
de ces biens. Mais une telle conception ne nous eloigne pas 
moins du naturalisme pur. Eu general, il faut reconnaitfe 
que les byrnnes a I’aurore, en depit de leur caractere plus 
simple et plus poetique, ne sont pas plus que les autres exempts 
d’allusions a la toute-puissance du sacrifice et des sacrilica- 
teiirs. 

La chose vajusqiie-la qu’au vers I, 124, 4, par une coin- 
paraison inverse de cello qu'eutpu nous suggerer notre pro- 
pfe fagon de penser, il <^st dit quo I’aurore a fait apparaitre 
des biens cornrne No lhas, cV.st-a-dire cornrne un personnage, 
probablenient niytliologique, m is jouaiit, dans le /iig-Veda le 
roled’un pr^tre, I, 61, 14; 62, 13; 64, I; nous lison.s 
du reste dans le ttierne vers qu’elle a reveille ceux qui 
dorment, comme le pretre (qui appelle rhomnie au saci ifice, 
voir Revue criii,ue, 1875,11, p. 371). Dans cos niemes byrnnes 
on rou ne vent voir quo roxpressioti d’un sentiment roligieux 
tout naif et tout spoiitaiie, se coufondant presque avecle pur 
amour de la nature et la rec<>miais.sance [lourse.s dons, les pr4- 
tres n’oublient pas leur interer,.s, 1, 48, 4 ; « 0 aurore ! Ka/iva, 
le premier lies Ka/tvas, celebre ici les noms des riches sacri- 
ficateurs qui, a ton arrivee, se praiparent a repandre leurs 
dons. » Nous averts deja constate du reste , en parlant 
de la dakshina, la relation qui s’est etablie naturellement 
dans I’esprit des ri.sbis vediquesentre I’aurore et lesalaire du 
sacrifice. En ce qui les concerne personnellernont, on peut 
done dire que les dons de Taurore consistent avant tout darts 
cesalaire merne. * 

Bien que les aurores succcssives soient quelquefois distin- 
guees et representees comme se suivant en effet les unes les 
autres, I, 113, 8; 124, 2, d’autres textes nous les raontrent 
partant etrevenant, I, 123, 12. Selon cettc conception, il 
n’y a en realite qnune scule et merne aurore, se irranifes- 
tant de nouveau chaque jour, 1, 123, 4, et quia chacune do sos 



afparitionsestune «revenante»,1, 123, 2.Cette aurorjg unique 
etpersistante doit avoir en dehors des limites du mOilde visible 
une deiueura ou elle rentre quand elle disparait aux regards 
des hommes. C’est de cotte nifime demeure qu’elle vient 
lorsqu’eile se montre a I'orient, VII, 70, 2. Si j’fentends biexi 
le vers I, 48, 6, elle n’aime pas ce sejour, padaxa na vcii^ et en 
cffet nous verrons que selon certains mythes elle y est pri-* 
souniere. L’homme est impatient de Ten voir sortir et inquiet 
de savoir comment il pourra hater sa venue, I, 30, 20: « Com- 
ment peux-tu 6tre con tentee, 0 Aurore? Quel est, 6 immor- 
telle, le mortel que tu aimes? Qui vas-tutrouver, 6brillante?» 

Avant d’en venir aux diverses representations de I’Aurore, 
qui sont ici pour nous le point le plus interessant, j’ouvre 
une paren these pour faire observer qu’en depit de la dis- 
tinction generalement maintenue dans la mythologie vedi- 
que entre les elements mtiles etles elements feraelles, il n’est 
pas impossible que I’aurore ait ete quclquefois assimilee a 
I’Agni celeste, ou distiriguee do lui seulement comme le fait 
mSme de la manifestation de lelement mauifeste. Le nOm 
feminin de I’eclair, a deja donne lieu a une observa- 

tion analogue. Les splendeurs d’Agni sonten effet coraparees, 
en raeme temps qu’aux eclairs du nuage pluvieux, aux au- 
rores, ou pour traduire exactcment I’expression employee, 
aux etcndards des aurores, X, 01,5. Le terme d’etendard, 
ketu, designe plusieurs fois I’eclat de I’aurore, 1,92,1; VII, 

70.2, qui est appelec aussi I’etendard de rimmortalite, III, 

01.3, et, ce qui nous importe davaiitage ici, rtitendard du 
sacritice, 1, 113,19. Cette derniere qualitication etant ordi- 
nairement donnee a .Vgni, V, 11,2; 111, 3,3;10,4, appele 
aussi I’etendard divin, I, 27,12, onpout sedemander sil’au- 
rore, quand elle la regoit, n’est pas assimilee au feu du sa- 
critice celeste. Au vers III, 8,8, les dieux sont pries de fevo- 
riser le sacritice (des hommes) et de dresser I’etendard du 
sacrifice, sans doute de leur propre sacrifice, e’est-a-dire 
d’allumer le feu celeste, comme les hommes oat allumele 
feu terrestre. Or, cctetondai'd du sacrifice celeste parait^tre 
encore I’aurore. Il ne dillere pas vraisemblablemcnt des po- 
teaux brillants qui. d’apres le vers suivant, sont venus vers 
les hommes comme des oiseaux, et qui ne peuvent etre que 
les aurores, expressement comparees dans un autre pas- 
sage aux poteaux des sacrifices, IV, 51^2, cf. I, 92, 5, 
comme Agni du reste est assimile lui-mdme a une colonne, 
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IV, 5, i. Une allusion a la correspdndance des deux eten- 
dards du sacrifice, celeste et terrestre, est peut-etre encore 
renfermee dans le vers IV, 51,11, ou le prdtre qui iiivoque 
les aurores recoit Vepithete yajanketu « qui a en sa possession 
I’etendard du sacrifice, c’est-a-dire Agni ».N’e.st-ce pas en- 
rtCore dans lo ciel qu’il faut placer co sacrifice eleve, hrihat, 
dont les aurores « conduisent le commencement », VI, 65, 2 ? 
Sans (loute I’aurore aurait pu etre aussi concue comme diri- 
geant le sacrifice terrestre, qui commence lorsqu’elle appa- 
rait, et oii elle amene les dieux, I, 48, 12, et on pourrait in- 
terpreter ainsi les forraules d’apres lesquclles elle a « en- 
gendre », VII, 78,3, ou « faitbriller », VII, 80,2, le sacrifice, 
d’autant plus qu’avec le sacrifice, ces formules nomment en- 
coi’e, non-seulement le soleil, mais Agni lui-meme auquel elle 
ne saurait done tVtre assimiiee en ce cas. Toutefois on com- 
prendrait aussi, selon la rernarque dej.\faite, qu’elle n’efit la 
ete distingiiee de lui,soit do l’Agni‘celeste, que comme reclair 
femelle pent I'etre de i’eclair male. Quoi qu'il en soit, nous 
lisoi|S encore au vers VII, 75, 3, que les rayons de raurore 
« engendrent » les vrata divins , cl‘, I, 123, 13, ce qui peut 
s’entendre de I’ordre naturel du monde, mais aus.si, comme 
nous le verrons, du sacrifice celeste, lilnfln, d’apres le vers 
I, 113,12, I’aurore porte lofestin des dieux. 

L’aurore est coinparee quelquefois a une cavale brillante, 
I, 30,21 ; IV, 52, 2. Mais ia rc'presentation des aurores sous 
forme de vaches est plus freqncnte. Elies sent comparees .'i 
des troupeaux de vaches, IV, 51, 8 ; I’aurore a ouvert robsen- 
rite (pour en sortir), comme les vaches de leur etable, I, 02, 4. 
Les aurores sontappelees elles-meraes des vaches brillantes, 
et des vaches-ineres, I, 02, 1 , et I’obscurite dont elles out 
ouvert les portes est directement assimiiee a une etable, 
IV, 51, 2. Nous verrons plus tard quel peut etre le Amau 
«brillant», I, 113, 2, de I’aurorc, Son lait, cf. VII, 41, 7, 
est la lumiere qu’elle porte dans son sein. III, 30, 13 et 14. 

Vache elle-meme, I’auroro est aussi mere de vaches, 1, 
124, 5 ; IV, 52, 2 ; VII, 77, 2; cf. V, 45, 2. Ces vaches ddnt 
elle est mere et qui I’accompagnent, X, 172, 1, cf. I, 92, 
12; II, 28, 2; VII, 70, 2, sont ses propros rayons, compares 
a des troupeaux de vaches au vers IV, 52, 5, etappeles comme 
nous le verrons plus loin, les vaches rouges qui s’attellent 
elles-mdraes, I, 92, 2. Elies ne different en realite pas plus de 
I’aurore elle-ra6me que les flanunes d’Agni ne different du 
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feu. II fuut remarquer a co propos que la notion aes rayons 
de raurore, identiques a Taorore elle-Hietnev peiif soUyent 
servir, aussi bien que celle de ses apparitions succOssives, a 
expliquerles formules ou figurentplusieursaurores. Ajoutons 
quo les vaches peuvent aussi symboliser en g^n^ral les pre- 
sents de I’aurore, couime ceux des differerits dieux. , 

Comme I'a prouve le vers I, 92, 4, I’acte d’ouvrir retable 
n’etait pas incompatible avec la comparaison de I’aurore a 
une vache ou sa representation sous cette forme. II est cer- 
tain pourtant qu’il convenait mieux encore a un personnage 
de forme humaine. La raeme ob.servation s’applique Aplus 
forte raison aux formules portant, sans allusion directo aux 
vaches et a I'etable, que I’anrore a ouvert les portes de la 
caverne solide, VIT, 79, 4, les portes, I. 48, 15, ou, selon 
I’expression moins figuiee dii vers I, 92, 11, le.s extreraites 
du ciel. II y a mieux : au vers VII, 75, 7, I’aurore brisantles 
forteresses, parait delivrer les vaches. Ailleurs elle estappelee 
lamaitresse de I’etablo, III, Ql. 4.etle vers Yl, 65, 5 parait 
egalement lui atlribuer la propriete des Stables de vaches 
ouvertes par les Augiras. On se la representerait done 
volontiers, dans les deux dernieres citations, comme une 
bergfre, dans la precedente comme une gueri’iere. Elleesten 
effet comparee a un heros, a un archer, quand elle chasse 
rohscurite, VI, 64, 3; elle estquMlifiee de victorieuse, 1, 123,2. 
Mais au ver,s I, 92, 1, les auroros comparees a des guerriers 
qui braridissent leurs armes, ,sont en nrifeme temps appelees 
les vaches rouges, les vaches-meres.^Ou voit par la que les 
representations fondeessur la distflf^lRon de I’aurore etde ses 
rayons sont aussi inal fixees que cette distinction elle-m^rae. 

Cependant I'aurore est souvent comparee afune jeune 
femme,- 1, 48, 5; VII , 77, 1 , ou appelee de ce nom, r,*l23, 2 et 
9 ; iV, 52, 1 ; VII, 80, 2. Mile e-'t ainsi representeo paree 
de vetements, I, 113, 7 : 124, 3 ; VII, 77, 2, et d’ornements, 
VII, 78, 1, cf. 79, 2, brillant.s, qui la font ressembler aux in- 
vites d’une noce, I, 124, 8, et qui resplendisseat lorsqu’ellc a 
ec&rte le vetement noir (He la nuit), 1, 1 13, 14. Mais en meme 
temps elle decouvre son corps, V, 80, 4, cf. 6, comme Une 
hrillante jeune fille lavee par sa mere, I, 123, 11 ; elle 
montre son sein, VI, 64, 2, cf. I, 124, 4, en sonriant, 1, 12^^- 
10; cf. I, 92, 6; elle est alors comparee tantbt a une bai- 
gneuse, V, 80, 5, cf. VIH, 64,8, tantbt a une danseuse, I, 92, 
4, ou encore a tine epouse richement virtue qui se devoile an 



stoarialit aux ye«x de son epoux, I, 124, 7, ou rn^me A une 
lemme sans frAre qui va elle-mAme chercher les hommes, 
ibid. 

i)u reste si i’aurore est reprdsentee sous les traits d’un6 
jenne fille, ce n'est pas qu'elle ne soit pourtant tres-ancienne. 

, Les anciens rishis I’ont invoqiiee deja avant les nouveaux, 
I, 48, 14, qui la pvient de venir et de repandre ses dons 
coinme autrefois, VI, 65, 6; cf. 1, 124, 9; IV, 51, 4; V, 79, 
1-3. Mais I’aurore antique, quaud elle n’est pas distinguee 
expresseinentdes nouvelles, IV, 51, 6, est consideree comme 
reriaissant sans cesse, I, 92, 10, et prenant une nouvelle vie, 
VII, 80, 2. Aussi I’aurore est-elle appelee a la fois vieille et 
jeuue. Ill, 61, l,cf. 3; elleest la jeuncrevenante, I, 123, 2. 

Comparee parfois, comme nous i’avons constate, a une 
cavale, I’aurore est plus souvent represeiitee sur un char, I, 
48, 10, et passim, et portee elle-meme par des chevaux 
brillants, I, 49, 1 et 2 ; III, 61 , 2 ; VI, 65, 2 ; VII, 75, 6; 78,. 
4; dans cechar, VIT, 78, 1, et avec ces chevaux, I, 92, 15, 
elle charrie tous Ics hiens qu’elle destine aux hommes; cf. 
I, 48, 3; 7; 10. Les chevaux de I’aurore representent vrai- 
semhlablement ses rajons, comme les vaches dont elle est 
mere, et qui semblent remplacer ses chevaux dans le vers 
I, 92,2, mi il est dit qu'elles s’attellent lles-memes. Ailleurs, 
I’attelage de I’aurore se compose de boiufs, I, 124, 11; 
V, 80, 3 ; VI, 64, 3 ; cf. 5 ; mais la base uaturaliste du 
mythe reste vraisamblablement la memo. Le sexe des ani- 
raaux ne peut etre determine dans la formule gaodm netrl 
« conductrice de boeufs ou do vaches », appliquee egalement 
a ra,urore, VII, 76, 6. 

L’aurore n’est pas seuloment la mere des vaches, e’est-a- 
dire de ses propres rayons. Les hommes la comparent a une 
mere dont ils seraientles fils, VIl, 81, 4, et elle est la mere 
des dieux memes, I, 113, 19. Ajoutons que I’aurore qui fait, 
apparaitre tous les mondes ou tous les Mres, VII, 80, 1, qui 
s’etend du ciel a. la terre. III, 61, 4, remplit 1’ atmosphere, 
VII, 75, 3, le sein des deux mondes, I, 124, 5, fait letoui>des 
cinq races, VII, 75, 4, et les eveille, VII, 79, 1, qui ne 
neglige ni ses parents, iii les etrangers, ni les grands, ni les 
petits, I, 124, 6, e’est-a-dire ni les dieux, ni les hommes, que 
raurore,dis-jG, est appelee la maitresse du monde, VJ,I,75, 4, 
lequel s’incjiin® tout entier devant sa splendour, I, 48, 8. 

L’aurore, dans les hymnes vediques , forme souvent un 
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couple avec la riuit. II semble, a la verity, que les 
Taurore et de la nuit doivent se reduire a un etat d-opposl- 
tion et d*ho<tilite reciproque. En effet, les tenebres, coiapar;^s 
tantot irnplicitement a une mer dont les homrnes out atteint 
Tautre rive quand brille le jour, I, 183, 6; VII, 73, 1, tantot 
explicitement a une peauque les rayons de soleil roulent (et , 
cachent) dans les eaux (celestes), IV, 13,4, cf. VII, 63, I, ou 
encore a un A^etement que la nuit « tisse » sur toute chose, 

I, 115, 4, et que detisse Agni sous sa forme de soleil, IV, 13, 
4, les tenebres, comme les poetes vediques ont pris la peine 
de le const:iter expressement (voir ci-dessus), sont aussi chas- 
sees parTaurore. Le v^tement noir de la nuit est egalement 
ecarte par elle, I, 113, 14. Cependant, cette vache noire 
qui vient s'introduire parmi les vaches brillantes, X, 61, 4, 
est consideree comme lasmurde I’aurore, soeur que celle-ci 
ecarte, I, 92, 11, et dont elle s’eloigne^ X, 172, 4; cf. IV, 
52, 1, mais qui s’eloigne aussi de sa soeur, A^II, 71, 1, en lui 
cedant volontairement la place, L 124, 8; cf. 113, 1 et 2. Ces 
deux soBurs, mmanadaiidhu, I, 113, 2, qiioiqu'elles efiacent 
reciproqueinent leur couleur, ihicL, ne se querellent pas plus 
qu’elles iie s^arTetentdansle chemiu commun qu'elies suivent 
Lune apres Tautre, ihuL 3, et quoique de formes opposees, 
elles ri'ont qu’iine m<5rne penseo, ibid. Ce sont certainement 
encore raurore et la nuit qui sont designees au vers III, 55, 

II, comme celles qui prennent diversement leurs formes de 
jumelles dont rune est eclatante etl’aiitre noire, et qui etant, 
I’une sombre et Tautre briilante, cf. I, 71, 1, sont neanmoins 
soeurs. 

L’aurore et la nuit sont invoquees ensemble en mainte 
occasion, I, 186, 4 ; II, 31, 5: VII, 42, 5, et passim, mais 
particulierement dans leshymnes Ay>r/ ou Apra, au vers 7 de 
ceux qui portent les numeros 13 et 142 dans le premier ma/i- 
/iala, et au vers 6 de tous les autres. Elies sont le plus sou- 
vent designees, selon un usage vedique sur lequel nous revien- 
drons, par les duels de chacuii de leurs norus, separes ou 
reuevis en un compose irnpropre tihchd^-naldd, ou par le duel 
d’un seul des deux noms, celui de Taurore, ushdsatiyl, 188, 
6, ou ii$hasd,lll, 14, 3 Reraarquons, acepropos, que le jour 

1. L« duel ushdsft, au vers VIIT, 27, 2, ne signifie pas comme le veut 
M. Gr. (Voir pounant sa traduction) a les deux crepuscules ». Cest par uii 
veritable pleonastue que le .siiigulier nnktmn y OkSI ajoute comme pourrait 
Je duel fiakUU I^ous revieiidrons sur cet usage de la laugue. 



et la nuit sjont.egalement designes par le duel du nem du jour, 
ahani, aTec.I, 12^3, 7; VI, 58, I, ou sans* 1, 185, 1 ; IV, 55, 3 ; 
y, 82, 8 ; X, 39, 12; 76, 1, Tepith^e vhhimipe qui permet 
de traduire i’expression litteralernent sans en compromettre 
le sens : « Les deux jours de forme differento ». On doit en- 
tendre de meme le Jour noir et le jour blanc, VI, 9, I, et les 
deux sortes de jours dont il est question au vers 1, 185, 4, 
cf. I. II est clair d’ailleurs que le couple du jouret de la nuit, 
ou, selon I'expression vedique, des deux jours, est essentiel- 
iement identique a celui de I’aurore et de la nuitou des deux 
aurores, des deux aurpres de forme differente. III, 4, 6; V, 
1, 4, cf. V, 62, 8. Les deux couples sont, il est vrai, passa- 
gerement distingues au vers IV, 55, 3, mais ils semblent con- 
fondus au vers 7 de Thymne I, 123 a I’aurore ; « L’un s’eloi- 
gne, I’autre arrive, les deux jours de forme differente suivent 
leur cours ; Vunc a cache Tobscurite des deux mondes ; I’au- 
rore aresplendi avecsonchar brillant)). Leferniuin, rappetant 
r « aurore » et la nuit, precede la mention des deux jours 
(au neutre) au vers I, 185, 1, qui offre d’ailleurs un inter^t 
particulier cornme posant le probleme eternel des origines : 
« Quelle est la premiere, quelle est la secoiide d’elles deux? 
Comment sont-elles nees ? Qui le sail, 6 sagos? Elies portent 
tout ce qui existe ;'les deux jours font leur revolution comine 
avec une roue. » 41 semble evident, d’ailleurs, que dans le 
couple, I’aurore, en taut qu’oppostle a la nuit, n’est plus seu- 
lement le crepuscule du matin, mais le jour meme, cf. X, 
127,3. 

Mais le mot ushus « aurore » ue designe pas seulement 
au duel la nuit en meme temps que I'aurore ; il semble dans 
I’hymne X, 127, designer au singulier la nuit elle-inems [Re- 
vue crilitjue, 1875, II, p. 390), dont rapparition est, du reste, 
exprimee par la memo racine(iY<6-, avec, V, 30, 13, ou sans le 
prefixe vi, ibid., 14), que celle de I’aurore. Nous reviendroris 
sur ce sujet a propos du combat d’Indra contre I’aurore. 

La nuit designee isolement par le mot w/ms est naturel- 
lement, comme il resulte de la derniere obserA'ation, ainSi que 
des descriptions do I’hymne X, 127, la nuit brillante, la nuit 
eclaireepar la lune ou paries etoiles. La clarte de la nuit est 
opposee a celle du jour dans le vers VI, 49, 3, ou il est dit 
des deux filles du brillant (voir chap. IV), qui triornphent 
tour a tour I’une de Fauti'e, que I’une est ornee d’etoiles, et 
que I’autre tire son eclat de la lumiere (du soleil). Les vaches 
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omecs d'etoiles, auxquelles le vers I, 87, 1 compare lief Ma* 
ruts, scut %alement les nuits; cf. I, 166, 11. II ne sera pas 
inutile de remarquer ici qu’un mot designant souvent 16 temps 
de la nuit, le mot aktii (voir Grassrnann, s, r.), n’irnptique par 
son 6tjmologie d'’autre idee que celle de lumiere. 

On no devra pas pourtant conclure des observations prece- 
dentes que la nuit formant avec I’aurore un couple designe 
par le seui duel ushasd soit necessairement la nuit brillante^ 
Cette designation du couple par le noin d’un seul des deux 
cbjets dont il est forme, est, je le repete, un usage de la 
langue vedique, et il n’est pas impossible qu’inversement, le 
jour et la nuit soient desigues aux vers III, 31, 17; IV, 
48, 3, par le duel kvishne vasudhiti a les deux bienfai- 
trices uoires pour « la noire et la brillante ^ 

Les dilferentes representations de Taurore sent etendues a 
la nuit et au couple de la nuit et de Taurore. Nous avons 
deja remarqae que les vachcs onieesd’etoiles du vers I, 87, 1, 
sont les nuits,* et nous avons vu Fauteur du vers X, 61, 4, 
opposer aux vaches rouges la « noire ». L’aurore et la nuit 
sont ensemble comparees a uiie vache bonne laitiere, VII, 2, 6, 
(cf. I, 186, 4?). Kilos recoivent elles-memos la qualification 
de bonnes laiti^u^es, II, 3, 6. Les vacbes « ernes » (froides, 
fraiches), dans lesqiielles Indra a depose lui lait brillant et 
cuit (chaiul, la lumiere du soleil), ofc dont les unes sont noires 
et les autres rouges, I, 62, 9, representent evidemment les 
nuits et les aurores. 

L’aur )re et la nuit sont aussi des jeunes femmes divines, 
VIL 2, 6 ; X, no, 6, et souriaiites. III, 4, 6, les filles divines 
du ciel, X, 70, 6, comparees :iu vers I, 122, 2, a deux epouses. 
Ces jeunes femmes, dont Kune a line forme noire, tandis que 
Fautre, Faurore, a uiie foiane brillante, et qui marchent Fune 
apres Fautre, sont d’ailleurs des « revenantes », I, 62, 8. 
Klles sont aussi appelees les meres de la loi, 1, 142, 7; V, 5,6, 
et la chaine tendue qu’elles tissent, II, 3, 6, peut faire son- 
ger au sacrifice celeste. 

« 

1. Cf. VII, 90, 3, le f htenlaUetir ». 



SECTION m 


L’EAU nE LA NUBE — LES EAUX EN GENERAL 

En passant an monde de Tatmosphere, rappelons d’abord 
que le nom vulgaire de I’eclair est feminin,; et ajoutons qae 
le phenomene lui-meme a ete quelquefois represente comme 
up 4tre femelle. L’eclair mugissant est compart aune vache, 
I, 38, 8‘, et au vers I, 164, 29, I’etre mythique qui devieot. 
un dclair en sortant de son enveloppe, est appele une vache 
qni mugit. Le sourire de I’eclair, I, 23, 12; 168, 8 ; V, 
62, 6, rapproche de celui de I’aurore, eveille naturelle- 
ment I’idee d’une jeune femme souriantc. Nous verrons 
des personnages celestes feminins , Urva^i , X, 95, 10, 
Rodasi, I, 64, 9, compares a I’eclair, qui semble d’ail- 
leurs avoir fourni quelques traits a ces figures, a la se- 
conde surtout. Au vers I, 161,9, cello qni trappe avec un 
trait, vadharyanti, paraitetro egalemontreclair. Mais, enci- 
tant ces faits pour prevenir toute objection, je dois recom- 
mander au lecteur de ne pas oublier que Teclair, dans la 
niythologie vedique, estavaut toutun personnage male, dont 
le nom ordinaire est Agni, comme celui du feu terrestre. 
C’est ailleurs qu'il fuit chercher les veritables femelles de 
I’atmosphere, celles auxquelles rAgni-eclair est precisement 
oppose comme element male. 

Le phenornene de I’eclair est immediaternent suivi d'un 
autre dont le sexe ordinaire, en mythologie, contredit, comme 
celui de Teclair, le genre de son nom vulgaire. Je veux parler 
du tonnerre, dont le nom, tmiyalu, est masculin, mais qui 
est regulierement represente comme femelle. C’est ce qu'jl 
me sera plus aise de moiitrer cn traitant de la parole en 
general, de la priere, dont le prototype celeste est la voix 
du tonnerre. Je differerai done I’etude mythoiogique dtf ton- 
nerre, ainsi que j’ai fait precedemment pour cello de Tdclair, 
considdre comme male, que j’ai pareillement renvoye a la 
section consaerde a son representaut sur la terre, le feu du 


1. Mais la mere qui suit son veau quand la pluie coule {ibid,) me paralt 
dtre la pluie elle-in4me, de sorte que le veau representerait alors Teclair. 
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sacrifice. Je ferai seulement reraarquer ^ue la comparaisqn 
ou rassimilation, qui viennent d’etre constateeSj de r^clair 
femelle a une vache <( mugissante », s’applique au tonnerrc 
en m^me temps qu’a I’eclair. Disons mieux : T^clair et le 
tonnerre sent en pareil cas confondus en une seule et rapine 
representation. C’est ainsi encore que les deux phenomenes 
peuvent dtre representes a la fois par un personnage dont il 
ne faut pas serrer de trop pres le noin, ceWi pfimravi 
kanyd, «la fillede la foudre », VI, 49, 7; X, 05, 13, quoique 
le rapprocliomont du mot lanynM, dans le second exemple, 
puisse faire croire que ce personnage est avant tout le ton- 
nerre. » 

Enfin, Fatmosphere renfcrme un element femelle dont la 
voix du tonneiTe, quoique susceptible db^re personnifiee par 
elle-mcme, peut n’etre aussi qu’un attribut. Get element est 
Feau de la nuee, de la nuee qui parait, comrne nous Favons 
dit, avoir ete assimilec, elle aussi-, ;'i un etre femelle. Du 
moins conviendrons-nous, pour plus de simplicite, de rap- 
j)orter en general a la nuee les representations de Feau 
sous la forme d’un personnage unique. Mais les risbis vediques 
celebnmt ordinairernent les eaux au pluriel, soit sous leur 
nom vulgaire, soit dans les diverses representations qu'ils 
leur ont assignees. 

Pour les eaux de Fatmosphere, ce n’est plus seulement, 
comme pour le feu du memo monde, le nom le plus employe 
en mythologie {(igni), c’est bien le nom vulgaire (ap) qui est 
identique a celui de Felement correspondant sur la terre. Car 
le nom de pluie, eruVttt, ne convient a ces eaux que lors- 
qu’elles sepanchent. C’est qu’en effet I’identite des eaux Ju 
nuage et des eaux des rivieres n’est plus, cornme celle de 
Feclair et du feu allume par les homines, une notion induc- 
tive, mais un fait bien et dument constate. La descente des 
e^iux du cicl n’est plus comme celle du feu, soit un simple 
mythe, soit un pheuomene reel, mais dont la portee a ete 
singuliimement etendue par la mythologie. II est rigoureuse- 
menb vrai que toutes les eaux dont Fhomme fait usage lui 
viennent du ciel. Sans doute une physique un peu plus avan- 
cee revendique pour la terre Forigine premiere de ces eaux, 
que le ciel ne fait que lui rendre apres les lui avoir emprun- 
tees. Mais les /Iryas vediques, ou du moins les createurs 
de leur mythologie, n’en etaient pas encore la. Ils se con- 
tentaient de recormaitre la source immediate du precieux 
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liquid#, et cette source, ils la plaqaient tres-idgitiinement 
dans le nuage. La mjthologie proprement dite, e’est-a-dire 
la hardiesse exageree de I’induction, n’intervenait que dans 
rexplication des alternatives de secheresse et de saison plu- 
vieuse, dans la determination des causes qui retenaient la 
pluie dans les nuages ou qui Ten faisaient couler, dans la 
recherche du sejour qui sei’vait do recipient aux eaux 
celestes quand les nuages eux-memes avaient disparu. 

? S’il nous a paru avantageux de ne pas separer, dans notre 
etude, du feu allume sur la terre, celui qui porte le meme 
nom dans 1’ atmosphere, ni de la priere du pretro, son proto- 
type, la voix du tonnerre, a plus forte raison ne devrons- 
nous pas songer a traitor dans deux sections distinctes des 
eaux du nuage et des eaux de la terre. Seulement, par une 
solution inverse de la difftculte, c'est I’etude des eaux de 
la terre que je subordonnerai a celle des eaux du nuage, en 
traitant des uneset des autresdans cette section consacree aux 
femelles del’atraosphere.J’ai lesmeilleuresraisons d’agirainsi. , 
Les eaux terrestres ne jouent un role bien distinct dans la my- ' 
ihologie vedique qu’en tant qu’elles servent aux ceremonies 
du cultc, particulierement dans la preparation du Soma.|Mais 
les textes on ellos tigurent dans cos conditions doivent 6tre 
reserves pour I’etude qui sera consacree aux rapports dos 
elements femelles avec les elements males. Je n’aurai done a 
m’occuper ici des eaux terrestres comrae dos eaux celestes 
que dans I’ordre des phenomenes naturels. 

II est inutile d’insister longucment sur les textes qui con- 
statent I’importance attacheo par les Aryas vediques a la 
possession des eaux terrestres et au-x bienfaits de la pluie. 
La jouissance d’eaux entourees de riches pdturages est le 
privilege de celui que protegent les .Idityas, II, 27, 13. Les 
quatro points cardinaux, runivers entier, sont vivifies par les 
ondes que laisse couler la vache rnugissante, I, 164, 41 et 
42, e’est-a-dire Ic nuage, ou plutot dans ce passage Ic ton- 
nerre. Les eaux renferment tous les remedes, I, 23, 19-21 ; 
X, 9, 5-7, cf. V. 53, 14; X, 137, 6. II est vrai qu’un poison 
sntrouve aussi quelquefois dans les rivieres (ainsi que dans 
les plantes), et qu’on prie les dieux de i’ecarter, VII, 50, 3. 
De m^me I’exces des pluies pout devenir funeste, et au vers 
V, 83, 10, Parjanya est prie, apres avoir verse les eaux du 
ciel en quantile suffisante, de les retenir. Mais en general les 
eaux ne jouent dans les hymnes et dans la mythologie vedique 
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qa’ua ffile bienfaisatnt./ Par rinterventiGn des idees mwales 
dans le naturalisme prlmitif d’tine part, et par t© deTeIoppe~ 
ment des speculations philosophiques ou costtiogoniques de 
I’autre, les eaux sont deveiiues un moyen de puriflcation pour 
les fautes de rboramev l, 23, 22 — X, 9, 8, comme poui* les 
souillures raaterielles, cf. X, 17, 10, et plies out passe pouf fe 
premier principe des choses^ X, 129, 1 et 3. 

Trois hymnes entiers, VII, 47; 49; X, 9, sont adresses aux 
eaux, squi sont invoquees en outre dans un certain nombre de 
fragments et de vers isoles, I, 23, 16-23 ; X, 17, 10; 14, et 
passim, soit scales, soit avec dilferents dieux, avec les 
aurores, etc., VI, 52, 3. On les prend a temoiii de laverite de 
ce qu’on dit, VIII, 63, 15. Les eaux, VII, 49, I et 2, les ri- 
vieres, VII, 47,3, recoivent la qualification de « divines » ; on 
attribue raerne aux rivieres la dignity divine avec ce Carac- 
tere particulierement auguste qu’irnplique, comme nous le 
verrons, le root VII, 96, 1. II semble peu utile de di.s- 

tinguer a ce point de vue les eaux celestes des eaux terres- 
tres qui leur sont absolunient identiques par i’origine. Mats 
il ne faudrait pas croire non plus que le terme de rivieres, 
non plus que re[)ithete sarnudra-jyesh hdh « qui out pour 
aineela raer » attribute aux eaux, VII, 49, 1, ne pnissent 
s’appliquer qu’auxeaux terrestres. Dans les excrnplGS dontil 
s’agit, pr(^cisetncnt, la clarification des eaux, VII, 4'>, 1, la 
mention des cent tarnis par oil coulent les rivieres, VII, 47, 
3, suggerent, avec allusion aux eaux qui passent rndiees au 
Soma par le tamis du sacrifice, I’idee des eaux celestes qui 
s’epanchent egalement par gouttes '. Les termes de mer et 
de rivieres .sont d’ailleurs, comme on vale voir, courammeut 
appliques aux eaux celestes. 

Les deux niers, la celeste et la terrestre, sont opposees Tune 
a I’autre dans les vers X, 98, 5 et 6 deja cites, d’apres lesqueLs 
les eaux divines, les eaux cielapluie, qui etaient retenues par 
les dieux dans la jner superieure, cf. ibid. 12, se sont, par 
Toperation du riahi Devitpi, ecoulecs vers la mer inferietire. 
L’opposition de la mer superieure et de la mer inferieure 
se trouve, parallelerneut a celle du ciel et de la terre, au ver.s 
VII, 6, 7, portant qu’Agni a tire de Tune et de rautre les ri- 


Oependant au vers VII, 49, 2, Vep'ithHe sum Uf:/r4rt huh « ont jHiiur 
but la lifter (on le. conflueiit des rivitu’es) » para.it hien desig‘ti(.^r les e.auK ter- 
restres. Ce vers distingue dV.iiIlota*.s plusieurs sortes dVaiix, 
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chessRs qu’il donae aux hommes. fl se pourrait toiitefoist que 
dan^ ce second exeiiiple.le terine de mer fftt une simple mdta’* 
phore, analogue a celle que presente une expression deja citee, 
« les qnatre mers de la richesse », qui fait allusion aux quatre 
points cardinaux. Remarquons a ce propos que la mer ante- 
rieure et la mer posterieure du vers X, 136, 5, peuvent desi- 
' gner I’Orient et I’Gccident comme source de differents biens. 
Mais I’opposition des eaux terrestres et des eaux celestes se 
retrouve dans la forinule du vers III, 22, 3, « Les eaux qui sent 
en haot, dans le sejour brillant du soleil (cf. I’eau du soleil, 
X, 27, 21), et celles qui sont en bas* », et dans I’ensemble de 
I’hymne X, 30, oii je me coutenterai de signaler, devant y re- 
veair, I’epithete dtui/Mmh, « qui ont deux torrents, deuxecou- 
lements », appliquee aux eaux (vers 10). D’apres ie ineme Vers 
III, 22, 3, Agni se dirige vers le flot, ania, du ciel. Le mot 
amava, qu’on peut ti'aduire « mer » comme samarfrct, designe 
encore les eaux du ciel dans des combinaisons telles que « la 
mer du ciel », VllI, 26, 17, la mer tonnante, X, 66, 11. Ce 
dernier vers, qui est une enumeration de dieux et de mondes, 
renferme en outre le notn de samudru, sous lequel la mer 
celeste est encore invoquee ou designee dans une multitude de 
passages dont un certain uombre seroiu cites dans la .suite 
du iivre ou I’ont ete deja precedemment. Ajoutons seule- 
ment encore que dans une enumeration des lieux que peut 
frequenter Indra, la mcntioti de « la surface de la mer » 
ajoutee a celle du ciel, de la terre et de I’atmosphere, VIII, 
85, 5, ne doit pas etre entenduc de la mer terrestre, qu’on 
ne distingue guere de la terre, etoii d’ailleurs le dieu n’a que 
faire, mais de la mer celeste; clle fait avec celle de I’at- 
mosphere une sorte de double emploi dont les exemples 
abondentdans les formiiles de ce genre. 

L’ enumeration du vers X, 66, 11 comprenait encore avec 
la locution signiflant « mer tonnante » et le propre norn de 
la mer, sanmdra, le mot sindku. Ce dernier, qui est reste le * 
nom de I’lndus, designe en outre au singulier lamer, qui, 
comme ce fleuve, recoit des rivieres, et aupluriel les rivieres 
en general. II designe aussi, tant au singulier qu’au pluriel, 


1. Je no crois p<as (|u'on tloive la chorciier au vers I, 23 , 17 ; la preposi- 
tion upa^ dans la locution upa iie sigailio pas « au dessous » mais 

« aupr^JS » du soleil: les eaux ([ui se trouveut la, et dont reioigneiiient est 
d'ailleurs indique par le proaom amuh, ne sembleat pas oppo.sees, mais as- 
soci^es ^ celies qtii sont ^ avec le soleil ». 
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ainsi d’ailleurs que le pluriel des autres mots signifianj; « ri- 
viere », de nadi par exemple, les eaux du ciel. Je me con- 
tenterai sur ce point, qui est hors de doute, de renvoyerle 
lecteur au lexique de M. Grassraann, en signalant anique- 
mont un detail particulierement interessant du mythe des 
rivieres. Non-seulement I’eau des rivieres terrestres est recGfl- 
nue identique par sa nature et son origine a celle des rivie- 
res celestes ; raais les rivieres terrestres, ou du moins les 
principales d’entre elles, ont chacune leur forme celeste. Je 
n’insiste pas sur I’ideutite du notn de I’lndus avec celui qui 
designe la mer celeste, identite qui pout s’expliquer par I’em- 
ploi du mot nindhu comme nom cornmun. On remarquera 
pourtant, dans la description de I'lndus qui forme le sujet 
principal de I’liymne X, 75, des traits qui seniblent emprun- 
tes a un prototype celeste de cette riviere : non-seulement en 
effet il est compare aux pluies qui s’echappent en tonnant du 
image (vers 3), inais il est reprosente faisant retentir le ciel 
(ibid.), et, ce qui est plus caracteristique, conduisant les 
vaches, c’est-a-dire les rivieres, ousimplement les eaux, qui 
le suivent, vers les « deux bords du vMement », sicau 
(vers 4), c’est-a-dire d’apres I’emploi qui est fait de la meme 
expression au vers I, 95, 7, vers les deux mondes, qu’il 
baigne tour a tour. Mais nous verrons qu’a la riviere Saras- 
vatl correspond pareillementdans le ciel unedivinite dumeme 
nom, rcpresentant particulierement I’element liumide, ou, 
pour inieux dire, quo les rishis celebrent sous ce nom un per- 
sonnage quia di verses formes, correspondant, non-seulement 
au ciel et a la terre, mais a toutes les divisions de I’Univers. 
Remarquons en outre des maintenant que les noms de Rasa 
et de Vipac, quoiqu’ils appartiennent egalement a des rivieres 
terrestres , ne peuvent designer que des rivieres celestes 
aux vers X, 108, 1, cf. 2, etlV, 30, 11. D’apres I'un, la Rasa 
a ete traversee par Sarama, personnage mythique que nous 
• etudierons plus tard ; d’apres I'autre, la char de I’Aurore est 
torabe brise dans la VipaQ. Ajoutons que la indmo riviere 
Vipdc etlaCutudri, jointes a I’lndus (Sindhu), adressant la 
pa/ole au rishi qui arrive sur leurs bords. III, 33, 6 et 7, 
lui disent qu’elles ont ete delivrees par Indra, detail qui ne 
pent convenir qu’aux formes celestes de ces rivieres. Enfin, 
I’etude des norabres mytbologiques nous prouvera que les 
rivieres on general ont autaut de formes qu’il y a de mondes, 
et que la formule des sept rivieres par exemple, quoiqu’on 



en ait*ehsuite fait Tapplication aux rivieres terrestres, a sa 
premiere origine dans cet ordre d’idees. 

Les obs^^ precedentes nous ont fouriii, quoique en 

dehors des ceremonies du culte, de nouveaux exemples du 
degr^ de precision ou les Aryas vediques poussaient [’assimi- 
lation des choses de la terre et du ciel. Nous allons, sans 
sortir de notre sujet, en rencontrer d’autres encore, Les eaux 
du nuage sent renferrnees dans des cuves divines, IX, 88, 6, 
qui lie sont autres que le miage lui-memc. Le dieu Parjariya, 
quand il est distingue du nuage dorit il porte le nom, rou- 
verse la cuve et fait couler les rivieres, V, 83, 8. Varuiia 
repand de meme en la renversant la tonne, 85, 3, cf. I, 
116,9, la tonne du ciel pleine d’eau d’ou Soma tire le liquide 
en la fendant, IX, 74, 7. Au vers 1, 7, 6, le pot qu’Indra decou- 
vre represente egalement le nuage. Il en est de meme des 
Vases de bois, vandni, d’oii les Maruts font couler les eaux 
du ciel, V, 58, 6. La source, titsa, des memos eaux, cette 
source tonnante que « traient » les Maruts, I, 64, 0, jaillit, 
d’apreslc vers II, 24, 4, d’un puits a a bouche » de pierre. 
Le recipient en est renverse par les Gotamas alteres, I, 88, 
4, qui exercent sur lui Taction attribuee, comine nous 
Tavonsvu, au sacrifice, ou pour Gotama par les Maruts,!, 85, 
11. Le vers V, 83, 7 place sur le char de Parjanya Toutre 
pleine d’eau quo ce dieu epanche. 

: Nous venous de voir les eaux celestes tiroes de puits et ren- 
fermees dans des vases cornme les eaux terrestres; Sous 
forme de rivieres, celles-ci coulent des montagnes, et cola 
eut sufti deja pour faire attribuer anx inontagnes ua 
caractere divin. Les montagnes, en effet, sont invoquees, 

IV, 34, 8, invoquees avec les eaux, VIII, 18, 16, et elles 
recoivent dans line de ccs invocations Tepithete dliruva- 
ksliemdsahii aux fondements solides », III, 54, 20, cf. 50, 1, 
qui lie peut, en tout cas, convenirades montagnes errantes. 
Il en existepourtarit de telles.Les nuages, dont les montagnes* 
s’enveloppent, V, 85, 4, sont consideres eux-memes cornme des 
montagnes, non-sculement a cause deTaspect qu’ils prennent 
aux bords de Thorizon, mais aussi et surtout parcc que* les 
rivieres celestes en sortent. Les montagnes, ou brilleiit les 
Maruts, VIII, 7, 1, et dentils font couler les sources, V, 59, 7, 
sont cortainement les nuages au vers I, 19, 7, ou ces dieux 
les poussent a travers la mer (de I’atmosphere). Au vers 

V, 87, 9, les montagnes du ciel, aiixquelles cette fois les 

lliiUGAiGNE, Btdiff im ‘ 1 ^ 
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Maruts sent eux-m^mes compares, re^oivent la qualififeatiGn 
d’« ainees », assez souvent donnee anx prototypes c^lestea 
des objets terrestres. La representation des images sons 
forme de montagnes semble se combiner avec leur assimilation 
a des vaches, ou plus generalement a des meres, dans let 
passages qui nous montreni Indra fendant le « sein » des 
montagnes, I, 32, 1, et Ic « foetus » de la montagne sortant 
de celle-ci lorsqu’elle s’ouvre, V, 45, 3. 

A I’idee des montagnes s’associe naturellement celle de la 
« pierre » dont elles sontformees. Les rivieres celestes, assi- 
milees a des vaclies (voir ci-apres), lorsqu’elles ont ete deli- 
vrees par Indra, etaient renfernuies dans uno etable de pierre, 
X, 139, 6. La liqueur decouvorte par Brihaspati etait ca- 
chee dans la pierre, X, 08, 8, cf. 53, 8. Le vers V, 56, 4, 
parait employer cornme des synonymes les mots pavvala, 
girt, « montagne », et le ter me de « pierre celeste ». II est 
question au vers IV, 19, 5, a propos de la delivrance des 
riviero'S par Indra, de pierres (uu de montagnes, adri) « qui 
courent « vers cc dieu cornme des chars, ou encore oomme 
des meres vers leur enfant. Ces pierres sout vraisemblable- 
ment les images. Ajoutons qu’au niythc des pierres celestes, 
.se rattachent egalement ceux de I'aHumagG du feu (p. 103), 
etdu pressurage du Soraa(p. 109) dans le ciel. La pierre que 
mettent en mouvemeutles Maruts, parexemple, 1, 85, 5; 88, 
3, cf. 165, 4, CCS dieux que nous verrons souvent occupes a 
preparer 1(! Soma celeste, est susceptible de cette interpre- 
tation. Nous avons dejadit, d’ailleurs (p. 241), que la pierre, 
et aussi la montagne celeste, peuv ent quelquefois representer 
la voute menie du ciel. 

; Les rivieres, et plus generalement les eaux, sont dans la 
rnythologie vedique representees par divers etres aniimis. 
I/Indus, au vers X, 7.5, 7, la Vipac et la Cutudri, au vers 
HI, 33, 1 , sont compares a des cavalesi La mdrae comparai.son 
est appliqiiee aux rivieres que font cOuler les Maruts et qui 
trarersent ratmospherc, V, 53, 7. Nous verrons que la mer 
ou la riviere celeste designee par le meme nom que I’lndus 
{sindhii) trarisporto les Alvins, V, 75, 2; VIII, 26, 18, et 
qu'avec la Rasa, ello « rejiand » pour eux des chevaux, 
IV, 43, (), qui ne sont autres que les flots de Tune et de 
I’autro. Reinarquon.s k ce propos que les nuages memes, 
ou, coinine les aj'peile le vers V, 83, 3, les messagers plu- 
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vieux semblent compares aussi a des chevaux que fouette le 
cocher Paryanya. 

Au vers II, 28, 4, c’est a des oiseaux qui volent que las 
rivieres obeissantes a la loi de Varuna;i apparemrnent les 
"j^ivieres celestes, soat comparees. ^ ' 

Mais la representation la plus frequente des oaux, soit 
terrestrcs, soit celestes, est la vache. Au vers V, 53, 7, les 
rivieres traversantratmosphere sont comparees a des vaches 
en m^me temps qu’a des cavales. La noavelle coniparaison 
se rencontre encore aux vers I, 32, 2; 61, 10; 130, 5, pour 
les eaux, les rivieres, delivrees par Indra. Ces eaux qui 
avaient pouri^gardicn le serpent, jetaiont retenues comme 
sont par lej^am^ I, 32, 11, les vaches mythiques reprcsentant 
elles-memes, soit les eaux, soit les aurores (voir p. 245). 
Elies se sent gonllees coinme des vaches precedeminent ste- 
riles, VII, 23, 4. Signalons encore les tormes dans losquels le 
vers 4 ded’hymnel, 151 a Mitra et Varirna fait allusion a 
rempire qub ’ces divinites excrcent sur les eaux : « Attelez 
les eaux comme une vache au joug. Les rivieres celestes 
sont aussi directomont appelees des vaches qui donnent leur 
lait a Mitra et a Varu/ia, V, 69, 2. L'autour dii vers V, 55, 5, 
apres avoir dit quo les Maruts font tomber la pluie, ajoute : 
« Vos vaches sont inepiiisables. » Les vaches que conquiert 
le protege de Brihaspati, II, 25, 4, ne paraissent pas dilfe- 
rer des u divines, » des rivi(n‘es, ihicL, 5, qui coulent 
pour lui.j Les rivieres qui entourent Apam Napat, e’est-a-^ 
dire le feil renferino dans les eaux celestes (voir chap. IV), 
remplissent une meine a etable »,jll, 35,3. Elios sont evL 
deminent representees au vers IT*, 34, 5 par les vaches qui 
contiennent des llammes, imikanvabhir dhenubhili. II est 
a peine necessairo de romarquer que pour les rivieres, 
terrestres on celestes, comme pour los nuagos, Tassimi- 
lation aux vaches a pour point de depart Tassimilation <les# 
eaux au lait, on, car les rishis vediques eniploient a pea pres 
indifFeremment ces expressions, au beurre.|l^ pluie qui tombe 
du nuage est im lait, IV, 57, 8, qui coule do sa mamelle,4 V, 
32, 2. Quant aux eaux elles-uK^nes, elles sont assimilees a 
des vaches conforniement a cette tendance mythologique dont 
nous avons deja constate'' plus d'un effot, et eu vertu de la- 
quelle la distinction de Telement et do Tetrc qui y preside, 

1. Cfp*MidaiVt coLie o\pres£5ion pouri'jui. .'uj.ssi 
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ou celle du produit et du producteur s’opere sans intirven- 
tion d’un iiom nouveau, le producteur gardant celui du pro- 

duit. De la? le lait des eaux,*X, 17, 14, le lait dont leseaux se 

gonflent par'Toperatioa 'des Maruts, I, 64, 6, le lait etie 
beurre qu'elles portent, X, 30, 13, la mamelle qu’elles lais- 
sent couler, X, 30, 11. C’est evidemmentf la pluie qui est 
representee par le lait j V,85, 4 ; 63, 5. cf. ITefpar le beurre, 
V, 83, 8, dont Va,i'Ti4a, dont Mitra et Varuna, dont Par- 
janya, inondent la terre et le del. Le beurre et la pluie qu’on 
demands ala fois a Soma, IX, 49, 3, ne sont qu’une seuleet 
m^me chose. J’explique dans cet ordre d’idecs I’expression 
curieuse « la pluie du troupeau », X, 23, 4. La Sarasvati 
donne aux hommes lelait et le beurre, VII, 9.5, 2; elle et ses 
somrssont bonnes laitieres, VII, 36, 6. 

A ridee de la nourrice s’associe naturellement dans la 
representation des eaux sous forme de vaches, celle de la 
mere. Aussi rencontrons-nous avec la mention du beurre, 
X, 17, 10, ou du lait, I, 23. 16; X, 64, 9, et a cote dunom 
de vache, II, 33, I, le titre de mere attribue aux eaux en 
general,, aux eaux divines dc la Sarasvati, de la Sarayu, de 
I’Indus, a la Vipac; et a la Cutudri.; La grande Rasa (la Rasa 
celeste?) est aussi appelee mere, V( 41, 15, et I’lndus, d’apres 
le vers III, 33, 3, est « la plus mere » des meres. Le m^rne 
superlatifost applique aux rivieres on general, I, 1.58, 5, aux 
eaux, VI, .50, 7 ; le simple titre de meres Lost aux rivieres, X, 
35, 2, aux sept rivieres, VIIl, .85, 1, aux eaux delivrees par 
Indra, VIII, 78, 4. Les eaux meres sont les mattresses du 
monde, X, 30, 10, elles sont meres de tous les etres mobiles 
et irnraobiles, VI, 50, 7, et des hommes en particulier, X, 9, 
3, cf. 2. Nous verrons que les Aqvins sont his des rivieres 
ou de la iner celeste, sindlmmdlard, I, 46, 2. Mais les eaux 
du ciel sont avant tout les meres d’Agni et de Soma, con- 
/ondus dans le per.sonuage d’Apa/n Napat (voir chap' iVj. 

Les eaux et les rivieres ne sont pas assimilees souleraent a 
des animaux. Au vers III, 33, 10, la riviere que veulent 
traverser Vievamitra et les Bharatas promet de les embras- 
scr comme une jeiinc hlle embrasso son amant. L’Indus est 
aussi compare a une jeune ferame'au vers 8 de I’hymne X, 
7.5. Enhn la meme comparaisoh est appliquee aux rivieres 
celo.stes repaudues par Varuna, X, 124, 7. Jc n’insiste pas 
sur le noin de soeurs donne aux rivieres delivrees par Indra, 
IV, 22, 7, mais je crois devoir signaler encore le vers I, 23, 
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16, oil les eaux recoivent, en m^me temps que le nomde 
meres, celuide soeurs des sacriflants. 

Re,ppelons on terminant que le nuage, dont le sexe on 
mythologie pent etre le m4me que celui des eaux qu’il 
contient, est aussi considere comme male sous le nom de 
Parjanja (p. 5, cf. quatrieme partie, ch. I, sect. IV). On 
comprendra done qu’il prenne, comme leciel, les deux sexes 
a la fois. Seconde explication possible du mythe de I’herma- 
phrodite, 


SECTION IV 


LES OFFRANOES 


Le sacrifice vMique comprend des ofFrandes de diverses 
sortes, Elies sont implicitement diviseesau vers X, 179, 1, 
cf. 2 et 3, eii offrandes cuites et offrandesnon cuites. 11 n’y a 
d’ailleurs qu’une scule espece d’offrandes non cuites ; comme 
I’indique le memo vers, e’est celle avec laquelle on « enivre » 
Indra, e’est-a-dire le Soma, oppose en efiet sous son nom 
propre dans les vers X, 116, 7 et 8, aux offrandes cuites. 
Quant a cesdernieres, elles peuvent, selon Ic vers X, 179, 3, 
avoir ete cuites sur le feu ou dans la marnelie. Les offrandes 
cuites dans la mamelle sont naturellement le lait, ettous les 
produits du lait dont le principal est le beurro. Les autres 
comprennent principalement l<;s grains grilles, d/idnd, la 
bouillie de grain, karambha, les gateaux, airupd, punAdo, 
(voir riiymuo III, 52), sans compter le lait chaud, gharma, 
(Grassmann, s. r.), puis les anirnaux sacrifies, tanreaux, X, 
27, 2 et 3; 28, 3, beliers, X, 27, 17. Au premier rang des sa- 
crifices d’etres Aivants il faut placer le sacrifice du clieval, 
et le sacrifice humain auquel parait faire allusion le sacrjfice 
mystique du Purusha. 

Nous avons deja consacre une longue etude au Soma, en 
presentant cette offrandecomme un element male du sacrifice, 
aussi bien que le feu qui la consume ainsi que toutes les 
autres, C’est que le Soma, distingue du feu sur la terre, se 
confond avec lui sous ses formes superieures, excepte bien 



entendu dans !e mythe du sacrifice celeste oii il doit ooaser- 
^ rer son caractere da breuvage et d’offrande./ Le r6le da 
' mtile attribue au Soma dans las phenomenes celestes, reste 
celui du sue de la plants dans la edremonie du pressurage 
qui est une imitation de ces phenomenes. Mais, en taut 
qu’offrande, le Sornapeut aussi, cornrne nous I’avons vu, dtre 
compare a des dtres femelles, particulierement aux vaches. 
Le sexe feminin est en effet celui das autres offrarides princi- 
pales, comme la preuve en sera fournie surtout dans la 
partie du chapitre IV" qui sera consacree aux relations des 
offrandes avec Agui et Soma. 

Les difTcreiitcs especes d’offrandes, si elles ont toutes leur 
importance dans le rituol, y ont une importance tres-inegale. 
La plus frequente est cello du beurre. Elle doit preceder et 
suivre iinmediatement toutes les autres : e’est ce qui fait 
dire que les sacrifices ont pour vetemontle beurre, IV, 37, 
2, et que les gouttes do beurre jmrtent le sacrifice aux dieux, 
IV, 58, 10. L’attribution de ces dornieres fonctionsau beurre 
I’assimile passagerement a Agui. C’est encore dans le memo 
ordre d’idees que peut s’cxpliquer I’application etrange qui 
lui est faite de la qualification de « langue des dieux », IV, 
58,1 : on se rappelle qu’Agni est ainsi appele cornrne vehi- 
cule de la nourritiire offerte aux dieux dans le sacrifice. ? Si 
I’offrande du beurre est la plus frequente, celle du Soma ASt 
incontestablementlaplus precieuse : les sacrifices duSoma ont 
en effet dans lo rituella preeminence sur tous les autres.; Le lait 
enfin, indepondaminent des rites ou il est sacrifie seuT,"em- 
prunte quelque chose de son importance au Soma avec lequel 
wii le in^lo.: La derniere observation est applicable aux eaux 
qui servent a Toperation du pressage; Quant aux offrandes 
« cuites sur le feu », elles varient dans les differeuts sacri- 
fices, et n’ont pas, soit I’universalite d’emploi de I’offrande 
du beurre, soit la valeur superieure de roffraude du Soma. 

Mais c’est surtout au point de vue des niythes du sacri- 
fice que les offrandes different considerablement eutre elles 
d’importance, ou pour parler plus exactement, d’interdt. 

On savait deja, ot je viens de rappeler encore quele Soma 
represente le feu celeste, ou plutdt qu’iJ lui est identiqae par 
sa nature et son origine. Avec Agui, il tieutla premiere place 
dans cette partie de uotre etude consacree a la correspon- 
dance des elements du cultc avec les corps et phdnomenes 
celestes. Ce qui a dte fait pour le Soma, a savoir le rappro- 



ctiem^t de relement. terrestre et de ses prototypes daiis ie 
del, Ta etd aussi pour les eaux qu’on mde au Soma en le 
pressurant. La connaissance de ridentitcvdes eaux terrestres 
et des eaux celestes pouvait d'ailleurs a priori 6tre attribute 
aux Aryas yediques, etn’avait pas besoin, comme les mythes 
veritables, d’etre constatcb^ par des citations de textes. 

|J[i6S textes cites dans le chapitre consacre aux eaux etaient 
en Tevariche necessaires pour constator l’a^ssiIllilation des 
eauxet desrivid'es, soit terrestres soit cdestes, a des vaches^ 
dont le lait ou« le beurre » n’est autre que Teau elle-rnerne. j 
— II siiffit maintenant de nous les rappeler pour comprendre 
que les ofFrandes de lait et de beurre peuvent ropresenter les 
eaux celestes. 

Mais ces eaux ne sont pas ies seules vaclies du ciel. Nous 
avons constate aiissi rassimilation des aurores a des vaches 
dont le lait est la himiere. Co lait des aurores, et les aurores 
elles-niemes peuvent done dtre representees aussi bien que les 
eaux dll ciel par le lait et le beurre du sacrifice. I^a couleur 
blanche du lait, et surtoiit la couleur doree dii beurre seni- 
blaient rnihae les destiner a ropresenter particulierement la 
lumiere, d'autant plus quo les eaux du ciel tombees sur la 
terre figureut clans lo. sacrifice sous leur forme reelle. J' i eu 
Bst ainsi du inoins dans la preparation du Soma, et r-ous 
v^erroms en traitaiit de/ruiiion de Soma avec sos feitielles, 
"’est-a-dire avec reau et lo lait, qii’on peuteu effet, dans ces 
conditions, decouvrir des traces cruno assimilation particu- 
Here du lait aux aurores. Du \mrs X, iSl, 3, (rapreVs lequel 
I’ofTrandede lait chaud, appeleec/Aarmn, est venue du soleil, 
on pent conclure au moins qu’ellc represento la lumiere. Les 
vaches que Briliaspati a delivreos, et qui, d’apres le vers IV, 
50, 5, fournissent line olFrande agreable, Ac/uy«.sddah (p le 
sacrifice celeste)^ peuvent etre idontiliees de preference aux 
aurores, tant a cause du nom d'usrif/d (voir section VI) sous 
lequel elles sont designm^s, qu’envindu d’autres passages rela- 
tifs au meme mythe on les aurores sont expressement nom- 
mees, X, 67, 4 et 5 (cf, p. 133). 11 est probable qujune 
allusion a Taurore est renfermee dans ie norn iVmrij/d donne 
a la vache dont Mitra et Varuna sont invites a Iioire le lait, L 
153, 4, cf. encore I, 93, 12. 

Cependant, dans leiirs rapports avec le feu du sacrifice ou 
ils sont verses, il parait certain que le lait et le beurre re- 
presentent, non-seulement les aurores, mais les eaux, qui 



malgra leur familiarite avec Agni dans le ciel, ne san^aieiitV 
sous leur forme vulgaire, s’unir a lui sur la terre, En fait, 
d'apres Thymne IV, 58, consacre tout entier aux louanges du 
beurre « sur lequel le monde entier, ou tons les Stres, repo- 
sent » (vers 11), le flot savoureux du beurre est sorti de la 
iner (vers 1, cf, 11). 

De plus, il est dit du beurre dans le meme hymne, comme 

illeurs de roffrando en general, I, 34, 8, qu’il est partage 
en trois, IV, 58, 4, et la triplicite du beurre, comme cellede 
tant d’autres elements dans la mytliologie vedique, trouve, 
en depit des origines attribuees assez arbitrairement a ses 
trois formes dans le meme passage, son explication la plus 
satisfaisante dans une repartition primitive des trois formes 
entre les trois mondes, Remarquons aussi dans renume- 
ration des personnages divins auxquels est rapportee Dori- 
gine du beurre, a cote de ceux d’Indra et du soleil, celui de 
Vena. Nous verrons plus tard que/Vena representc le SomaJ 
Or, c’est encore, soit Soma, soit Agni (p. 231), qui, sous la 
figure d’un taureau « lie triplement », de mchne qtie le cheval 
du sacrifice dont il sera question tout a Flieure, et a ayant 
perietre chez les mortels », est represerite dans les vers pre- 
cedents, IV, 58, 2 et 3, comme ayant a vomi le beurre ». 
Nousavons deja dit d’ailleurs (p. 231) quo les « sept mains » 
de cet etre lie triplement, aussi bien que ses deux te'ites, ses 
trois pieds et ses quatre comes, correspondent a differents 
systemes de division de runivers. C’est une raison de plus 
d’attribuer aux trois mondes du ciel, de Tatmosphere et de 
la terre, les trois formes de ce beurre qui a ete « vomi par 
lui * » . 

Au reste, de quelque fagon que Ton interprete des citations 
einpruntees a un hymne difficile, on ne peut contoster, ni le 
mytlie de Torigine celeste du beurre, range encore au vers 

1 . II est vrai cjue le beurre vomi par un taureau representaut Soma pour- 
rait n'^tre autre que le Soma lui -me me doat nous avons constate (p. 17^, 200) 
rassimilation passagere au lait et uu beurre. Dans cet hymne IV, 5S en 
particulier, le mot « beurre » a des acceptious tres-hgut ees, et aux vers 
5 et G par exemple, les gouttes de beurre sernblent, comme nous le verrons 
plus lard, designer les prieres. Elies sont comparoes au vers G d des ani- 
maux qui 1‘uieut ra rcher, ce qui rappelle le my the de >Soma-oiseau frappe 
par un archer celeste (Quatrieme partie, (di. 1, sect, V.) Le cheval briUa.nt 
auquel eiles sont comparees au vers suivaut, en tant que volant plus vite 
que ie venV et s’oavrant elles-memes une voie» parait etre le Sorna lui-m^rne. 
Je crois cepeiidaiit qifil vaiit niieux dans leurs rapports avec un etre repre- 
sentant Soma, les considerer comme distinctes de lui et representant eiles* 



Xy VX)^ 8, parmi les produits dus au sacrifice divin du Pu- 
riisha, ni la possibilite d’uae double signification de cet ele- 
ment essentiel du sacrifice terrestre, en tant qu’tl etait natu- 
rellemerit appele a representer la lumiere de Taurore aussi 
bien que Teaudes nuages. 

Ainsiy cornme Toffrande du Soma, cclles du lait et du 
beurre, pour no rien dire des eaux melees au Soma, a^'aient 
leur place marquee dans le sjsteme general d’assimilation 
des rites et des phenomemes celestes qui forme le caractere 
propre du culte vedique. Peut-on en dire autant des autres 
offrandes, de celles qui, selon la definition donneeplus haut, 
sont c( cuites sur le feu » ? II parait certain du moins, comrne 
je le montrerai tout a riieure, que si elles etaient primitive- 
ment etrangeres a ce systeme, on les y a fait rentrer. Mais je 
serais tres-dispose a croire qu’en effet elles n’en faisaientpas 
d’abord partie integrante, Je n’entends pas par la qu’elles 
aientete introduites apres coup dans les ceremonies reglees 
par les rishis. ll semblerait beaucoup plus naturel au con- 
traire que ceux-ci ou leurs predecesscurs, en un mot|les ini- 
tiateurs quelconques des conceptions religieuses que nous 
etudioTis, sefussent vus contraints de respecter dans certains 
rites, soit I© prestige d’une haute antiquite, soit Tattache- 
meat des differentes families a leurs usages particuliers.w Si 
crailleurs je distingue les offrandes en question de cclles qui 
out ete etudiees les premieres, ce n’est pas que pour les 
sacrifices d’etres yivants par exemple, le zoomorphisine et 
ranthropornorphisme mythologiques ne pussent fournir des 
modeles celestes. Ce n’est pas non plus que rhypotliese d’une 
adaptation secondaire des rites anterieurs au systeme gene- 
ral de la religion vedique, doive, dans ma pensee, etre 
exclusivement reservee pour les ofi’randes de gateaux et 
les sacrifices d’etres vivants, et ne puisse etve etendue a 
d’autres oflVandes, a celles du beurre et du lait par exemple. 
»Je m’attache uniquement a cetto idee que iles eaux, le lait, 
le beurre, sont, comrne le Soma et le feu, les elements indis- 


mcines les elemeals femelles Cjai sont tantOt ses opousos, tantut s»?s meres 
ou au contraire ses filles, e'esr^a-dire Jes aurores ou les eniix' celestt^s, qiiand 
elles ne sont pas les eaux iiieities ou le lait <|u'on niele sur la terre au breu- 
vage du sacrifice. Au vers IV, 58, le roseau <i'or j)lace au milieu d elles 
est pent etre le Soma. Nous lison.s dans le ineme hymne (jue k; flot .savou- 
reux (du beurre; a atteint i’im mortal ite aA’ec la plante (du Soma) (vers 1), et 
que lorsqu’ou exprime le Soma, les gouttes de beurre coulent (pour s'y 
m^ler, vers 9), 
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pensables du sacrifice eutemlu comme renteildaient 
Yecliques^ le beurre etant pour le feu ce quo les eaux et le 
lait sont pour le Soma, le represeritant des feaielles qui cor- 
respondent dans le ciel aux formes superieures du m^le. Le$ 
autres offrandes au contraire pourraient etre supprlmees 
sans qiraucuiie piece essentielle manqiiat au systome. En 
fait la place qu’elles tiennerit dans le rituel est hors detoute 
proportion avec celle qiie lo,s rishisleur font dans leshymnes 
du l/^ig-Veda* Ce monument des conceptions religieuses 
crnne elite sacerdotalej s'il ne les passe pas enti^rement sous 
silence! se contente pour la plupart d’entre elles do quelques 
mentions aussi seclies quo rares, ot reserve sos speculations 
theW>logiques ou ses efiusions lyriques pour les olfrandes du 
beurre et du Soma. 

J’ai dit poiirtant qn'il les fait aussi rentrer dans uri systeme 
qui serait d’aillcurs complet sans elles. Le moyen est simple 
etconsiste a les introduire dans le sacrifice celeste, prototype 
de celui qui s’accomplit sur laterre. C’est ainsi quo le repas 
d’Indra dans le cicl, outre le brenvage de Sonia, a compris, 
paries soins de Vislinu, unenourriture ciiite, pacatam, 1,61 , 7. 
Levers I, 164, 43, place ogaleraont dans le ciel un vSacriflce 
de taiireaux. Nous avons vu deja (p. 244) que les aurores 
pcuvent y representer les poteaux auxquels on attache les 
victimes.) Mais c'est surtout le sacrifice du cheval, cnst 
aussi, s’il y est fait allusion, coinine je le crois, dans le 
sacrifice du Purusha, le sacrifice hurnaiii, qui a (He (Hroi- 
tomont rattache au systeme g(3neral de la religion vedi- 
que.jNous aliens voir en effet quo h- cheval du sacrifice 
et probablement aussi le Purusha sont consideres commedes 
symboles de I’offrande par excelhmco, a savoir du Soma. 
L’etudo quo je leur consacre ici nous fait sortir du sujet propre 
de c(^. chapitre pour nous rainoner a un element male, Mais 
cette d(H*ogation au plan ([ue je me suis trace in’etait en 
(juelque sorte imposee par Tavantage que je trouve a reunir 
ici les diirerents genres d’offrandes. 

Ngus savons qu(; le cheval est uno des representations les 
plus ordiriaires du Soma. Au vers X, 101, 10, ou lesdixdoigts 
sont assiiniles a dix saugles qui le serrent, apre^s ces mots 
K Yersez-Ie hat dans lo sein do la cuve » , on rencontre 
ceux-ci: « Faconnez-le avec des haches faites de pierre », 
cf. X, 53, 10. Ces haches qui sont les pierres du pressoir 
elles-moiiios, et qui serveat a « faconner » le cheval-S(>ma, 



sugge»entnafurellement i’idee du cheval du sacrifice. Ailleiara 
rallusion particuliere au chcval faitdefaut, mais rassimilation 
du pressurage du Soma a uri sacrifice d’^Hres vivaiits est plus 
formelle encore: les deux bras qui tiennent la pierre sont 
appeles les egorgeurs du Soma, V, 43, 4, Car la citation pre- 
cedente, en nous montrant comment cette qualification d’e- 
gorgeurs du Soma a pu etre donnee aux bras qui tiennent les 
pierres servant a Texprimer, enleve tout fondement a Thypo- 
these d’apres laquolleile mot mmilri, qui a incontestablernent 
deja dans le /iigA^;^dasorrsens;teclinique do ((pretre egorgeur 
devrait ^tre pris ici simplernent dans soirsens etymologique 
de « preparateur de roflraade » (voir Grassman, s.v.). II est 
possible qu'au vers V, 44, 5, le persoiuuige mysterieux auquel 
est appliquee Tepithete svsvaru « qui a. uii beau [)oteau » 
c*est-a-dire sans doiite « qui est attache a an beau poteau », 
representeSoma. Remarquons encore qiu‘ les pierres a pressor 
leSoma, dont onditiudifreremment qu'cllos portent snr ledos 
le vSoma, mmaprishthflso adrayah, VIII, 52, 2, ou le cheval, 
grdvdnam 24, sont, d'apres le 

vers X, 94, 3, avides de a chair caite » : cette chair no differe 
sans doute pas de la hraiiche de Farbre brillant » qiFelles 
devorent, ibid.^ e’est-a-diro du Soma lui-nuu;no. 

Ajoutons qu’Agrii, auquel la qualification de Hohiapvisliiha 
(c pqrtant le Soma sur son dos » ost egalornent appliquee aii vers 
VIII, 43, 1 1, enmerne temps quo cellos d(‘ iikHkdnna, vaednna, 
u ^ui a pour nourriture dos taureaux, des vaches )>, cf. X, 
91, 14, parce qu’il recoit roflVando du Soma comme toutes 
les autres, est represorite au vers X, 20, (>, armd de baches, 
qui sans doute sont ses llammes, mais qui n’en assimilent pas 
moins le feu qui devore roflVaudo au pixu/ro qui egorge la 
victime. Enfait e’est Agiu/' , comme lereconnait M. Grass man n 
{Wayrtoimeh, s, v,) qui est appelelc tjamitri, c/est-a-dire selon 
moi, r « egorgeur » divin dans 1(‘ dixieme vers, consacre aux 
poteaux du sacrifice, des liymnos /Ipra II, 3; VII, 2, et Apri 
III, 4; X, 110. Ce qui a cchappe a M. Grassmaun, outre 
Ternploi du mot camitvi dans son sens technique, (emploi qui 
paratt hors de doute dans des vers consacres aux poteaux du 
sacrifice), e’est que dans les vers IT, 3, 10; III, 4, 10; VII, 
2, 10, et par consequent aussi dans le vers corrosporidarit (1 1) 
de I’liymiie dipri I, 142, bien que Tassimilation d’Agiii a 

1. Le doute est impossiMe au vers III, 4, 1« ; VIL y, L*. 



Tegorgeur n’y soit plus expreissement iudiquee par fe nom 
technique depam//r/, le causal a- (pour aoriste 

sushiida-)^ Gxprimant Toperation d’Agni, pourrait prendre d^ja 
le sens de « tuer » qu’il a seul garde dans la langue classique. 
Du moins saisit-on ici le passage du sens primitif de cc faire 
gouter Toffrande » aux dieux (cf. an vers I, 188, 10, remploi 
paralhMede Taoriste sishvada-^ cf. encore X, 70, 10; 110,10) 
a celui d’a irnmoler)), generalise plus tard en celui de «tuer » 
sans allusion particuliere aux victiraes dii sacrifice. Ilest clair 
d’ailleurs que lavictime, ou plutot pour employer Texpres- 
sion meine des vers en question, I’offrande inimolee par Te-- 
gorgeur Agni, pent etre Tune quelconque des olfrandes qu’il 
regoit, c’est-a-dire, seloii lesideos vediques, qu’il sacrifieaux 
dieux. Ce pent etre particulierement le Soma que nous avons 
deja vu expressemeiit assimile a une victirae vivante, au 
cheval du sacrifice. Mais alors que faut-il penscr de ces po- 
teaux auxquels lOsS memos vers sent specialement consacn^, 
et qui sont invites a abandonner rofTraude aux dieux? Lorsque 
I’egorgeur est Agni, il ne saurait ^.tre question de poteaux 
veritables tels que ceux auxquels on attache les veritables 
victimes vivantes. On sera done naturellement porte a les 
identifier aux bftches du foyer, sur lesquelles rofiVande est 
vorsee pour etre devoree par le feu. Ces biiches elles-memes, 
qui pourraient etre directement (kisignees par lo nom, des 
poteaux dans los vers en question, a arbre »,lces 

buches sont a peine distinguees du feu qu'elles entretionnent. 
On s’explique aiiisi le vers V, 5, 10 qui attribue a la buebe-* 
poteau la connaissauce des essences secretes des dieux aux- 
quels elle envoie I’ofFrande, cf. Ill, 4, 10, et le vers X, 110, 
10, oil le vananpali parait etre une forme d’Agni aussi bien 
que le fmnilvi\ Eufin au vers IX, 5, 10, lo jioteau « d’or, 
brillant, aux mille branches » nc saurait etre que Ic feu lui- 
merne. On y voit d’ailleurs substituee a I’idee de rimmolatiou 
fl’une victimo colie d’une onction du poteau par lo Soma qui 
coule: c’ost toujours en d’autres termes roperation qui con- 
siste a verser Totfrande dans le feu ou elle doit etre consumee. 

1. L\nnploi <la pi u riel pour le verbe [svadantu) nous interdit en tout cas' 
Ue disfing’iier com me M. Oriissmana { Trndiictkm] le vnnospati sans 

en dislinguer le ratnUvL Mais cornme d’uu autre cote le parallelisme »lu 
vers III, 4, lo ■ - VII, 2, 10 ne permet guere de croire qu'il s’agisse ici du 
camitvi^ de Tegorgeur reel, j’expiiqtierais ce pliiriel par la distinctioh de 
trois rornies, ou plutot de trois fonctions d’Agni, comme poteau, corn me 
e gorgeur, et comme (lieu, deva. 



L’assimilation particuliere du Soma au cheval da sacrifice 
explique Timage de la bride avec laquelle le poteau dirige 
I’olFraiide sur le chemin des dieux, X, 70, 10. On doit aussi 
maintenant mieux comprendre la figure qui fait des aurores 
les poteaux d’uu sacrifice celeste (p .244 et 206): ces potoaux 
brillants ric sont autres que le feu meme du ciel. 

Les citations precedentes nou.s ont raoutre le sacrifice des 
offrandes non sanglantes, et specialement du Soma, decrit 
dans des termes symboliques qui rappellent les sacrifices 
d’^tres vivants. Elies serablent, en presentant les premiers 
de ces rites comme equivalents aux seconds, trahir une ten- 
dance a remplacer ceux-ci par ceux-la. II n’en faudrait cepeii- 
dant pas conclure que tous les passages du /iig-Veda qui font 
allusion a ties sacrifices d'animaux doivent etre interpretes 
dans un sens purement symbolique. En ce qui concerne par- 
ticulierement le sacrifice du cheval, objet des hymnes I, 162 
et 163, le premier de ces hymnes renferme, surtout dans les 
vers 6 — 20, des details trop precis pour qu’il soit possible de 
mettre en doute le fait de I’immolation reelle d’un cheval en 
chair et eu os. Mais il parait vraisemblable a priori que par 
une application inverse du symbolisme deja etudie, ce cheval 
a ete lui meme considcre comme une representation du Soma. 
C’est ce qui peut du reste etre aussi prouve directeraent. 

Tout d’abordun caractere divin et une origine celeste sont 
attribues au cheval du sacrifice, meme dans I’hymne I, 162, 
particulierement consacre a la description de la cereraonie 
reelle. II est de la race des dieux, devajdta, I, 162, 1 : cf. 
ibid., IS, Aussi dit-on que sa noble origine merite d’dtre ce- 
lebree, I, 163, 1. On proclame son hero'isrne, I, 162, 1, qui 
lui a donne sur les dieux une superiorite reconnue par les 
dieux memes, I, 163, 8. Au vers I, 103, 12, le bouc conduit 
devaut lui dans le sacrifice n’est sans doute appele son 
« nombril », c’est-a-dire son pere (voir p. 35), que par un 
veritable jeu de mots, le nora de cot animal, uja, etant iden- 
tique par la forme a I’adjectif aja « non ne », qui designe 
plusieurs fois dans le /fig- Veda le premier auteur des choses. 
Quoi qu’il en soit, quand le cheval a henni lors de sa premiere 
naissanco, il sortait de la rner, I, 163, 1, evidemment de la 
mer celeste. Nous pouvons done voir autre chose que des 
metaphores, je veux dire des details reelleraent mythiques, 
dans les passages qui attribuent au cheval du sacrifice, ra- 
pide comme le vent, uu corps aile, I, 163, 11, les ailes d’un 
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aigle et les jambes de devant d’un cerf, I, 163, 1, de% pieds 
de fer, I, 163, 9. Reiaarquons encore a ce propos que le vers 
I, 163, 10 cel^bre au pluriel des chevaux divins qu’il com- 
pare ades oiscaux d’eau. 

Or le cheval celeste represente principalement rdclair et 
le soleil. Les hennissements du cheval du sacrifice au sortir 
de la raer snggerent surtout I’idee de I’eclair. Mais en re- 
vanche on lit au vers 2 de notre hymne I, 163, que les dieux 
ont fait le cheval du soleil, e’est-a-dire ont transformele soleil 
en cheval, i’ont fait courir dans le ciel, ce qui rappelle le 
cheval « qui n’est pas ne cheval », I, 152, 5. M. Max Muller 
a de bonne hciirc rcconnu [Hislory of the ancient Sanskrit 
Literature, p. 554, note 2) que le cheval du sacrifice avait 
ete assimiid au soleil. 

Mais est-ce directement, ou indirecteraeut, e’est-a-dire en 
tant qu’assiniile a Agni ou a Soma, que le cheval du sacrifice 
represente le soleil ou I’eclair? Poser cette question e’est, 
a ce qu’il scinble, la resoudre: il est vrai qu’on ne I’a guere 
posee. Ce n’est pas le soleil ou I’eclair, ce sont Agni et 
Soma represeutant I'mi et I’autre, qui sont descendus sur la 
terre. C’est d’eux qu’on pout dire, comme on le dit eu effet 
du cheval du sacrifice, que le mortel en a obtenu lajouis- 
sance, I, 163, 7, et qu’ils ont laisse ici-bas leurs traces, les 
traces de leurs sabots, I, 103, 5. C’est a eux que convient 
I’immensite attribuee au cheval du sacrifice, dont le souffle, 
oiseau qui vole au bas du ciel, est evidernraent le vent, 
tandis que sa tete, egalement ailee, est le soleil, I, 163, 6. 
Comme Agni et Soma ont trois formes *, trois domeurcs, etc., 
le cheval du sacrifice a trois liens. II est vrai que le vers 
I, 163,3 place ces trois liens ensemble dans le ciel; mais 
le vers suivant y ajouto trois liens dans la mer, trois liens 
dans les caux. C’est la d’ailleurs une do ces enumerations a 
la fois incompletcs et redoudantes comme nous en avons 
*deja rencontre dans les sections consacrees a Agni eta Soma. 
Le chapitre de I’Arithmetiqiie mylhologique prouvera, je 
I’espere, que dotelles formules sont de simples modifications 
de formules plus exacte.s, dans Icsquelles le nombre trois cor- 
respondait a celui des mondes. Celle qui nous interesse ici 


i. C’est precispiiient soun la forme d’uu chevai qu’Apa?/? Napit* le fils desj 
eaux (Agni ou Soirin), ost roprrNsente au vers JI, H5. qui lui attribue une 
naissance < ici » vt une auire duns ie ciel. 
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imjplique en tout cas la plurality des formes du cheval du sa- 
criflco. H en est de rri^me du vers I, 163, 7 qui meatioane 
sa forme « supreme » dans le sejour de la vache. Le vers 
1, 163, 4 rassimile, dans le lieu de « sa naissance supreme » 
a Varu»a. C’est sans doute au coutraire a sa forme terrestre 
que fait allusion le vers I, 163, 9, eri I’appelant un Indra 
infdrieur. Les deux conducteurs du cheval, I, 162, 19, peu- 
ventaussi correspoiidre aux deux mondes, comme en general 
les deux sacrificateurs (voir p. 233). 

Une allusion aux formes multiples du cheval du sacrifice 
me parait encore contenue dans le vers I, 162, 18, d’apres 
lequel la hache detache trente-quatre cotes du cheval. On ne 
pexit en conclure. ni cornrae I’a fait M. Pietrement (Memoire 
sur les chevaux d Irente-qualre cdh's den Ary as de L'epoque v4- 
dique. Paris, E. Donnaud), que les dryas vediques connais- 
saient des chevaux a trente-quatre cotes, ni comme I’a fait 
M. Huxley (.dcffrfmy, 1875, n" 146)qu’ilslaissaientsubsisterles 
cartilages de deux cotes, pour des raisons anatomiques ana- 
logues a celles qui guideraient les chirurgiens nioderues dans 
une operation analogue. M. Max Muller, sans repousser I’expli- 
cation deM. Huxley {ibid.), a fait remarquer qu’il n’est jamais 
question dans les ritucls de laisser deux c6tes dc la victime 
intactes. D’ailleurs, qu’on le fit ou non pour le cheval du sa- 
crifice, le choix, soit du noinhre de cotes a couper, soit du noni- 
bre charge do representer /;«;■« pen pres lenoinbre total des 
cotes du cheval, a du etre determine par des raisons mythi- 
ques, et par bonheur nous retrouvons dans le /{ig-Vcda un 
autre emploi du uombre trente-qinatrc qui ne pent guerc nous 
laisser de doute sur sa signification, ll s'agit d’un personnage 
qui brille de differentes irianieres avec trente-quatre splen- 
deurs pareilles et cependant soumises a des lois diverses, 
{fitleralemenl avec trente-quatre, avec une spJondeur. etc.), X, 
55,3. Ces trente-quatre formes representent les d ifierents dieux 
comme le montre le premier hernistiche du meme vers: « 11 
a rempli les deux mondes et le milieu (1’ atmosphere), les cinq 
fois sept dieux. w Les deux nombres ne se coiTespondent qu’a 
une unite pres, raais c’est evidemment le nombre trente- 
quatre, nomine le second, qui est exact, et rinexactitude du 
premier n'a eterachetee aux yeux de l auteur que par I’avan- 
tage qu’il prdsentait d’etre decomposable ea deux facteurs, 
cinq et sept, ayant chacun une valeur mythologique. Le 
nombre trente-quatre est lui-meine foiane, comme nous le 



Verrons, par Taddition d’une unite aa nombre de trente-trois 
dieux corresppndant iaux trois mondes. Un personnage i 
trente-quatre formes est done celui qui a des formes dans 
tons les mondes, plus ime forme inysterieuse. Telle e^t 
aussi la signification synibolique des trente-quatre c6tes du 
cheval du sacrifice. Ajoutons que le heros de notre Vers X, 
55, 3, parait ^treSoraa, suffisainment d^sign^ au vers 8 du 
meme hymne comme I’allie avec lequel Indra combat les 
demons quand il a bu le breuvage, puis encore au Vers 1 
comrae le frere dece dieu, au vers 2 comme I’amant des cinq 
regions cardinales, au vers 6 comme I’oiseau brillant, au 
vers 5 comme identifie, ace qu’il semble, a la lune, pour ne 
rien dire du vers X, 55, 3 lui-mdme d’apres lequel il 
« remplit » les dieux. On peut croire d’ailleurs que le rap- 
prochement des hymnes X, 55 et 56 dans le recueil n’est 
pas purement accidentel, et le second de ces hymnes est 
consacre en partie a un cheval mythique representant evi- 
demment Soma. 

Si d’aillcurs j’avais precedemment nomme Agni avec Soma 
comme Tun des deux prototypes possibles du cheval du sa- 
crifice, e’etait pour ne pas paraitre tirer des textes memos 
que je citais des indications plus precises qu’ils n’en pou- 
vaient en effet fournir.- Mais eqtre Agni et Soma le choix 
ne saurait etre douteux. Sans doute une confusion, toujours 
■facile a adrnettre, d’Agui et de Soma, identiques sous leurs 
formes celestes, parait impliquee par le vers I, 163, 7, 
portant que/ le cheval, apres que rhomme en a obtenu la 
jouissance, a devore les plantes, si toutofois ce detail est ici 
symbolique, et en tout cas par le vers I, 163, 11, d’aprAs 
lequel les « comes », cf. 9, du cheval, dispersees en divers 
lieux, s’avancent avec impetuosite dans les « forets ». On re- 
connait aisement dans ce dernier passage les flammesdu feu 
devorant lebois.: Il n’en est pas moins evident que comme vic- 
'time qu’on immole, 1, 163, 12, etqu'on envoieaux dieux, ibid. 
13 ; 162, 21 , e’est-a-dire en somme comme offrande, et comme 
offrande dontles sacrificateurs prenuent leur part, I, 162,5; 
12, le cheval represente Soma plutdt qu’Agni. Du reste, au 
vers V, 27, 5, les parts du sacrifice du cheval sont expres- 
semeut comparees aux Somas « qui entrent dans trois me- 
langes » tryaeirali, e’est-a-dire selon I’explication que nous 
avons donnee de ce terrae, aux Somas des trois mondes. 
Signalons encore a propos de ce norabre trois que nous 



ayons <iussi trouve dans les trois liens du clieval, la triple 
onction de Toffrande dont Agni est regorgeur, dans uii 
des passages on nous avons constate Tassimilation de Tof- 
frando non sanglante a une victiine vivante, 11, 3, 10. Le 
vMement dont le cheval est reconvert, I, 162, 2 et 16, 
rappelle le vetement u de lait » da Soma (voir cliapitre IV). 
Enfin, si Tauteur du vers I, 163, 3, enparlant des trois liens 
du cheval <( dans le eiel », affirme qii’il est <c separe du 
Soma», c’est sans doute pour opposer sa forme superieure 
a sa forme inferieure qui est lo Soma terreslre. 

Nous avons vu deja que le cheval du sacrifice est, dans la 
ceremonie, precede d*an bouc. ^Ce bone, qui est conduit 
devantlui, I, 162, 3; 163, 12, qui inarche Ic premier quanrl 
le cheval est promene trois fois circulairement, I, 162, 4, 
est la part du dieu Pushan, I, 162, 3, 4; cf. 2. Mais d’antre 
part Pushan a pour attelage des chevres, ce qui s'explique, 
si pe bone et les chevres^ s’equivalent, comme jc le crois, dans 
le^’eiix mythes. pdr ridentification de Pushan avec Soma *. 
Le bouc qui precede le cheval pent ^tre egalement considere 
comme trai riant le cheval, C’est ainsi quo d’apres le vers I, 
162, 21, le cheval est considere comme attache au joug de 
Fane, parce qu’un anc le precede egabnnorit dans la cere- 
monie. Nous retrouverons I’ano dans la legende des Aevins. 
Quant au bouc il pourrait representer le feu qui porte le 
Soma. L’epitlietc vinvavf/jfa « qui a toutes les formes », I, 
162, 2, lui donne on cifet un caractere mythique, et la 
fonction qui lui est attribuee d’annoucer le sacrifice aux 
dieux, I, 162, 4, paruit Tassimiler au dicu qui reeoit si sou- 
vent la qualification de /lolrL On donne aussi pour cornpa- 
gnoiis au cheval du sacrifice les deux haris ou clicvaux d’Indra, 
I, 162, 21 , probablcrnent parce que celui-ci est traine par eux 
quand il emporte, soit lo Soma qu’il a conquis dans le ciel, 
soit celui que lui offrent les homines, 

C’est Yarna qui a donne le cheval, Trita qui Fa attele,’ 
Indra qui Fa monte le premier (cf. I, 163, 9?), le Gandharva 
qui en a saisi les rfmes, I, 163, 2, gardees par tous les jgar- 
dieiis de la loi en general, I, 163, 5, au nornbre desquels il 
faut sans doute placer aussi Tvashtri, I, 162, 3; 19. Yarna 
et Trita jouent bien la leur role ordinaire de sacrificateurs, 
Indra celui d’un dieu guerrier dont le Soma est, comme nous 


i. Voir Tetude qui sera consacree a Fusliaji. 
BjbrgaignJ!, Rdigion vmiiguf. 
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le verrons, un auxiljaire indispensable, le Gandharv& enfin, 
celui d’un gardien celeste du breuvage sacre. Au vers I, 
163, 3, le cheval du sacrifice est identifie lui-mdine A Yama 
et a Trita (en mdme temps qu’a un Aditya ; cf. son assimila- 
tion a Varuna dans le vers suivant). C’est ainsi que Soma 
est, par un phenomene mythologique deja souvent constate, 
le prototype des preparateurs du Soma. Le cheval du sacrifice 
est encore represente, non-seulement comme donnant des 
richesses A Thomme pieux, I, 163, 13, raais comme priant et 
tournant sa pensde vers les dieiix, I, 163, 12; il revolt mAme 
expressement au vers I, 162, 22 la qualification de havishmat 
« sacriflcateur » . 

Jc ne puis mieux clore cetto Atude sur le cheval du sacri- 
fice qu’en citant les formules destinies a le preserver, malgrd 
le fait materiel de rimmolation, ou tout au moins a preserver 
I’etre divin qu’il represente, de la soufTranco et de la mort: 
« Que ton propre souffle ne te fasse pas souffrir a ton depart ; 
que la hachene fasse pas de mal a les corps! * I, 162, 20; — 
« Tu ne meurs pas, tu ne souffres pas de domraage, » ibid. 21. 
Le second vers se poursuit ainsi : « Tu vas vers les dioux 
par des chemins ai.ses. » L’un et I’autre nous rappellent le 
depart du trepasse pour Tautre vie et les recoramandations 
adressees au feu du bucher qui doit, sans le devorer, le 
transporter au cicl (p. 80). Le cheval, quand il a ete egorge, 
1, 163, 12, etsacrifie, partde nieme pour sa demeure supreme 
ou il va retrouver « le pore et la mere », ibid. 13. Nous 
avions annonce plus haul (p. 101) cette confirmation que 
Tascension du cheval du sacrifice donne au mytho du re- 
tour de Soma au ciel. Le premier vens de I’hymne X, 56, a ddjA 
et(5 cite comme devant e*tre rapporte ainsi que les deux suivants 
au cheval Soma: « Voici une de tes splendeurs, une autre 
est au-dessus, reunis-toi a la troisieme ; en te reunissant a 
Jton corps, sois agreable et cheraux dieux, dans ta naissance 
supreme »; cf. 2 et 3. On remarqueral’analogie de co passage 
avec le vers I, 163, 13: « Le cheval est parti pour sa de- 
meirre suprArne, vers le pere et la mere ; qu’il soit mainte- 
nant agreable aux dieux.... » 

Au premier rang des victiraes enumer^es dans le rituel de 
certains sacrifices, figure Thomme Ini-mAme. 'Dans le t(\%- 
Veda il n’est, a la verite, jamais question du sacrifice reel 
d’un homme ; mais une allusion a cette coutume barbare 
semble neanmoins contenue dans le mythe du sacrifice du 
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Ptirusha. Bia effet, le nom de ce Puriisha que les dielix 6nt 
prig pour victime de leur sacrifice, X, 90, 15, signifie 
« homme ».|Comme d’ailleurs la forme humaiue est attribude 
a Soma aussi bien que la forme chevaline, il est difficile de 
douter que le Purusha sacrifle par les dieux, et par suite 
, aussi rhomme en cbair et eii os, figurant comme victime du 
sacrifice terrestre, qu’il fut ou non reellement itnmole, aient 
dte consideres, de m4me que le clieval, comme des represen- 
tations symboliques de PolTrande par excellence, du breuvage 
sacre. L’hymne X, 90, est consacre tout entier au sacrifice 
du Purusha, auquel fait peut-etre allusion aussi le vers X, 
130, 2 ; cf. 3, ou lo nom de Purusha serait remplace par celui 
de pumdms qui a le memo sons. C’est do ce sacrifice, accom- 
pli par les dieux, que sont nees toutes chosesi Mais les 
traits de' I’hymne en question qui nous importent ici sont 
ceux qui font du Purusha, comme du cheval du sacrifice, 
un dtre multiforme. Je n’insisterai meme pas actuellement 
sur les sept bftches limitant lo foyer et sur les trois fois 
sept bhches a bruler que les dieux out employees dans le 
sacrifice du Purusha, 15. Mais je citerai les vers 1 et 5, 
d’apres lesquels cet 6tre a mille tetes, a mille yeux, .4 mille 
pieds, enveloppe la terre et la depasse en avant et en arriere, 
le vers 2 portant qu'il est tout ce qui a ete et tout ce qui sera, 
et enfin les vers 3 et 4 qui lui attribuent quatre pieds dont 
Pun represente tous les etres et e.st reste sur la terre, tandis 
qu’avec les trois autres il s’est eleve dans le ciel on ces trois 
pieds appartiennent a sa forme immortelle. Les ti'ois pieds 
devaient correspondre primitivement aux trois raondes et ont 
dte attribues tous ensemble au ciel en vertu d’une loi qui 
sera etudiee dans le chapitre de I' ArU/melique mylhologique. 
On pent en rapprocher les trois poteaux auxquels etait atta- 
che Cunagcepa quand Varuna I’a delivre, I, 24, 13; cf. 12, 
et V, 2, 7./Cunaqcepa est surtout connu par une legende de * 
I’Aitareya-brdhmajia qui fait de lui la victime designee d’un 
veritable sacrifice humain. Mais c’est un personnage evi- 
demment mythique, qu’on pent identifier au Purushaj et'le 
mythe des trois poteaux pout servir a rattacher celui des trois 
pieds du Purusha au mythe des trois liens du cheval du 
sacrifice. On pent d’ailleurs trouver un argument direct en fa- 
vour de I’identite du Purusha avec Soma, sinon au vers 2 de 
I’hymne X, 90, dans le titre qui lui est donnd de « maitre de 
I’immortalitd » , aumoinsau premier vers du mdme hymne. 
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dans la mdntidHj autrement inexplicable, des dix floigts , 
qui jouent un f 61e si important dans les formules relatives a 
Soma. 

L’4tudc consacree dans les pages prdcedentes an Purusha 
et au cheval du sacrifice consideres comme des sjmboles du 
Soma, qui reste ainsi, par opposition au lait, au beurre et ; 
aux eaux, la seule olTrande representee dans la mythologie* 
vedique par un personnage male, formait ici une sorte de 
digression. Elle ne doit pas nous faire oublier que, confor- 
mdment a la place qu’ello occupe dans le chapitre consacre 
aux elements femelles, la presente section avait pour objet 
principal les ofifrarules en tant qu’eleracnts femelles du 
sacrifice. Ce qui a etedit des eaux en general s’ applique aux 
eaux employees dans le pressurage du Soma. Quant au lait 
et au beurre, en tant que representant, soit les eaux celestes, 
soit les aurores, ils sont naturellement femelles comme elles. 
Les representations qui conviennent aux eaux et aux aurores 
sont non moins naturellement applicablcs au beurre et au lait. 
De meme par exemplc que les vaches et le lait qu’elles pro- 
duisent sont souvent confondus dans le ciel sous une appel- 
lation unique, de m^me le lait que les vaches terrestres 
donnent a I’liomme pour le sacrifice (VI, 28, 1 et suivants), et 
le beurre qu’on tire de ce lait, ont du etre eux-memes repre- 
sentes comme des vaches. On vcrra dans I’etude consacree 
aux rapports des elements unties et des elements femelles 
qu’il en a ete en effet ainsi. Remarquons a propos des 
vaches reclles qu’elles boivent les eaux divines, 1,23, 18, 
assimilees elles-memes a des vaches, en sorte qu’on a pu 
dire que c’est leur corps (une autre forme d’elles-m^mes) 
qui est un remedo pour leur corps, X, 100, 10. Ajoutons 
que le lait et le lieurre sont, comme on le verra, assi- 
iniles, non-seulement :V des vaches, mais aussi a de jeunes 
femmes. 


1. Soit qu’il faille, eti g-anlaiit la traduction cousacroe « 11 a dep^isse {la 
tertre) de dix doigts », chcrclier dans ces dix doigts, qui seraient ceux d'un 
sacrificateur celeste, une allusion de forme bizarre au sejour invisible de 
Soma, soit que le sens primitif de la formule ait ete « II est monte sur les 
dix doigts » (comme sur des chevaux ({ui le portent, cf. p. 224). — Nous 
n’avons pas a nous occuper ici du sens philosophkiue qu’a pris le mythe du 
Purusha. 
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J^ECTION V 


I,KR PRIKRKS 


Les oifrandes ne sotit pas les seals elements femelles du 
sacrifice. Le meme sexe est attribud aux prieres dent le role 
dans la mythologie du culte est plus important encore 
que celui des offrandes femelles, du moins si Ton en juge 
par le nombre et la frequence des formules on ce role est 
indique. Par le terme de prieres que j’eraploierai le plus 
souvent par abreviation, il faut d’ailleurs entendre toutes les 
formes de la parole et m^ine de lapensee dans leur application 
au sacrifice. Cependantlespenseespieuses nepcuventjouer un 
rble dans la mythologie que comme equivalent, es aux paroles. 
C’est a ces dernieres, souinises ou non aux lois du rhythme et 
designees par les noms les plus divers, vde, vacns, vd/ca, 
tiklha, sdkta de la racinemc« parler », stuti et ses composes, 
slolra, stoma, do la racine st?* « louer », stubh de la racine 
stubhaloViev », huti (on composition), ham, holni, haoiman, 
. de la racine hu « invoquer » , kdru et suklrti de la racine 
kar « louer », camsa, fracasli, de la racine rams « prononcer 
solennellement », ffir etgdyalra des racines gar et gd « chan- 
ter », et .s'«yi7X:<«, de la racine arc, rtc, « chanter, celd- 
brer » S sar,.j compter le mot ric, vers, qui adorme son nom 


1. La racine arc, vie, a du avoir primitivement, outre le sens de « chan- 
ter, celebrer », ceiui de « hriller ». C’est ce que prouve avec evidence Texis- 
fence do mots formes de cette racine, qui, comme arci, arcis, ont indu-* 
bitablemeiit le sens de « rayon, llamme, eclat >;. Mais ponr les formes 
personnclles de la meme racine, c’est a peine si ou pent trouver un ou deux 
exemples certains du sens de « briller », dans PAtharva-Veda, au vers IL 
19, 3, ou le poete d’aillours ne fait que jouer sur retymologie de artffs, et 
dans le /lig-Veda, au vers III, 2, ou la traduction « Tu as fait chanter 
I’aurore » (voir p. 286), sorait trcs-admissible si le causal arnaya\i n’etait 
construit paraiielement au causal arocoynyi, Jo ne vois pas que dans aucuri 
autre passage du /iig-Veda on puisse alleguer une raison valable pour ecar- 
ter le sens de a chanter, celebrer que la racine arc, ric, a scale garde 
dans la langue classique, tout en lemodifiant en celui de « honorer, saluer 
Nous savons qu’Agni ne brille pas seulement, mais qu’il chante aussi, V, 25, 7, 
et nous verrons qu’Indraaccomplit souvent ses exploits en chantant, I, 80, 1, 
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au 7/ig-Ved^y vip, de la racine vip « 7tre agite, inspird 
puis, outre rtc, chandas j sdman^ IraishtubiM qui out pris des 
sens techniques, enfin n«n/, cushfl et surtout brahm ap ^ e'est 
aux paroles, ou ala parole saerde, qu’ont dte d’abord assignds 
des prototypes celestes. D’ailleurs les mots signiflant pro- 
prement peiisee, comme did, dhtti, dklhili, de la racine dA*, 
mati et sumati, manishd, manmmi de la racine m«», sem- 
blent dans la plupart des cas ne designer les pensees qu’en 
tant qu’elles sdnt manifestees par la parole. L’une des for- 
mations de la racine man, le mot mantra, est mdme devenu 
le nom technique des formules saerdes. 

Les prieres sont comprises au vers VIII, 36, 2 dans une 
enumeration de divinitis qui commence au vers precedent et 
se continue dans le suivant. Cependant un pareil texte ne 
prouve pas encore I’oxistence de formes celestes de la priere, 
car un caractere divin est attribue meme a la priere de 
I'homme, III, 18, 3 ; IV, 43, 1 ; VII, 34, 1 etO ; VIII, 27, 13. Mais 
il en est d’autres plus precis qui vont nous expHouerle carac- 


j. Voir dans riatroduclion une note sur le mot vip. 


comme les pnHrcs nidmes qui lui serveut d’allics^ I, "73, 2, cl'. 1; III, 31, 8, 
cf. 7. Pour le vers 1, ^2, M. Orassmann a lui-mt-me abandon ne dans sa 

iratluolion le sens (|u’i[ avail ado[>te dans son Lexique, et il aurait pu faire 
de ineme, sans aucune liesitaiion, pour le vers III, ;i], 7. Kn ellet, quelle 
idee est plus lainiliere aux poiUes vediquos (pie cello du chant des Awgiras? 
Le vers I, b, 8 s’cxplique naturel lenient dans le meme ordro d’idees. Nous 
reviendrons plus loin (p. sur le vers I, 9^2, 3. Quant aux autres sens 

qiie M. Orassmann, a Texemple de M. Ptoth, assi'pie a la racine arc, ric, 
ceux de «: lancer n et d’ « etayer w, ils ne me paraissent pas justices par les 
passa'^es d’ou on a cm pouvoir Ics induire. Do meme quo la racine vas 
(( brilier par exemple, jiout desij^'iier tons les notes que TAurore accom- 
piit en brijlant, d(! meme la racine u/v*, rd*, o chanter ji> a pu ibisigner tons 
Jes actes qu’un dieu ([iielcompie, en taut qu'assimile ii un sacrilicateur, ac- 
coinplit en chantant, la nature particuliere de cet acte etant exprimee par le 
pndixe ou par les rcjgirnos (pii acconipaj^'nerit le verbe. De la . i’expression du 
ver.s I, 1bt», 4, ... ;yo... rr/jasi... {{Jare/jhi ,skfrmhhfmchhl\i snm (hiYtce <i Qui 
a etaye les deux mondes avec le chant, le^s h^unnes, comme avec des etais 
impei'issables », ct (udle du vers XII, L de rAtharva-Veda,... pdme... 
Yisftaijo gd lulilnvkmh'. « Les auciens rishisont .Cait sortir les vaches en chan- 
C'est ainsi (jii’ou trouve exprimee par uii autre verlie signitiant 
chanter, accomjiagnd du prelixe vi, vi fjrnhhe, Pidee qu’Indra onvre par le 
chant les portes du ciel ou de PetabJe celeste, K. V., VI, 35,5 {Heime critk 
qu(\ 1875, If, p. :}7:>, note 3). De meme encore an vers I, 2, 3, de TAtharva* 
Veda, la racinci arc, ric ne designe I’operation des cordes d’arc (litteralement 
<.les vaches) laiujaut la ileche, que parce que la cordo, en lancant la deche, 
fait un bruit qui est assimile a un chant; cf. It. V., IX, 09, 1. Remarquons 
encore, a propos de cette attribution mal jus tifiiie du sens de « lancer n aJa 
racine arc, vie, que ie mot uflric paraU n’avoir, comme le mot ePau** 



tara (iiyin de la priero par aon assimilation a certains pWno* 
inMes celestes. 

II semble que les souls de ces phenomenes auxquels ^ 
parole pHt 4tre compares etaient le bruit du vent et celui dii 
tonnerre. Or, bien qu’on rencontre en effet la coraparaison do 
la parole et du vent qui souffle, X. 125, 8, du prelude des 
• hymnes et de celui du vent, I, 113, 18, onfln du ohantre qui 
« pousse » ses hymnes et du vent qui pousse les nuages \ I 
116, 1, comme le vent jouo en somme un r61e assez efface 
dans la myUiologie vedique, comme d’ailleurs il appartient 
au m^me monde que la foudre, c’est-a-dire a ratmosphero, 
on ne voit pas au premier abord que notro nouvol element 

4. Vayu, le vent divinise, est iai-meme un chantre, V, it, fi ; ei*. H3, iH, 
un chantre (rindra, I, i6‘), 4, et par suite est compare a un sacrificateur, 

V, 43, 3 ,• <;f. VIIl, 90, 10. 

tre sens <|ue « commencement de riiymne », I, 53, II ; X, 77, 7. — Quant au 
mot ar/cyt lui-merae, liien qu’il ait designe plus tard les phenomenes ij^nes, 
et particulierement le soleil, il ne me parait pas [)rouve qu’il ait dans auctiii 
passage du idg- Veda un autre sens quo celui d' </ hynme » (on de <t ehan- 
tre », V, 57, 5). De tous ceiix pour lesquels M. Grassrnann, dans son Lexique, 
abandonne ce sens, le seul qui puisse paraitre vraimont ombarrassani est le 
vers X, 133, 4. Mais le bruit du tonnerre etant considore coramo un hymne, 
on comprend qu’iin potUe ait pu dire d'lndra, tenant en ses mains la foudre 
retentissante, qu’il porte T « liymne dans ses bras »» La priere etant, nnVine 
pour Indra et pour tous les dieux, le grand moyen d’aclion sur les pheno- 
m^nes celestes, le mot m'ka pent sans aucuno difficulte conserver sou sens 
ordinaire d’ « liymne n aux vers II, II. 15; 111, 31, 11 (cf. 7 et 8); 34, 1; 01, 
0; IV, Hi, 4; 50, 1 et 2; V, 41, 7; IX, 97, 31 ; X, 137, 5. Des tipithetes expri- 
mant Video d’ « tM-lat )> sont souvent jointes aux dill'erents noms des pri^res, 
ce qui nous fournit VexpHcation du compose (rrkar.okn, employe au vers VI, 
4, 7, et celle du vers precedent : « 0 Agni,avec les hymnes brillants (ou par 
Vefiet des hymnes, qui sont pour lui comme une nourriiure, VI, 3, H), tu as, 
comme le soleil, repandu ton eclat dans les deux moiules. » Nous verrons 
au&si que la composition ou la recitation de rhyrniie est assimilee a la cla- 
rification d’uu li(iuide. 111, ^0, 7 et 8; Vll, 9, o. (Test encore une idee fami- 
liere aux rishis que celle du « don do Vhyrnne par les dieux », VII, 39, 7 ; 
62, 3. de la decouverte ou de Vobtention » de I’hymne, soit par les dieux, 

VI, 49, 8, soit par les hommes, d'oix le compose arkasdti, I, 174, 7; VI, 20, 
4; 26, 3. Le sejour de Varka, oil s’etablit Soma, IX, 23, G; 50, 4^ est uaiurel-'' 
lement la place du sacrifice, le sejour de I’hyiime qui sort, en meme temps 
que les gouttes du Soma, a Vaccroissement du corps (Vlndra, IX, 73, 2; cf. 
VI, 20, 13. Lc mot orka designe aussiJ’hymne celeste que les anct^tres jpon- 
tes au ciei « surveillent » en meme temps que « VodTande s, X, 107, 4, et 
les hymnes invoques comme des divinites en memo temps que les eaux 
(celestes, d’oti ils sortentj, VI, 49, 14. On trouvera rapproches a la page 302 
les vers VI, 73, 3; X, 67, 5; 68, 4; 6, 9, 11 rVest pas douteux que dans ces 
vers, adresses a Brahma??.aspati, le « maltre de la iiriere », le mot arka d^- 
signe I’hymnc. Nous intorpreterons plus has (p. 289) les vers VIII, 90, 13 
et 14, et on verra que dans le premier le mot nrkint derive de arka dans le 
tens « hymne », comme dans tous ses autres emplois (Gr. s. r,). 
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femelle ait pu avoir plus d’un prototype important dans le 
ciel, ou du moins que des formes correspondant aux deux 
mondes distincts do Tatmosphere et du ciel aient pu lui 4tre 
assignees. La suite de cettc etude nous menage pourtant a 
ce sujet une surprise. Mais nousdevons d*abordnous attacher 
a prouver I’assimilation de la priere aux bruits de I’orage, et 
particulierement au bruit du tonnerre. 

Au vers I, 38, 14, le chantre de Brihaspati est invite a 
tonner commele nuage. L’auteur du vers I, 116, 12, en cele- 
brant un exploit des Aovins, se compai’e lui-mSme au tonnerre 
qui annonce la pluie. Les hymnes qui ont acclame Brihaspati 
sent pareils aux bruits du nuage, X, 68, 1 . Le nuage lui-merae, 
ou le dieu Parjanya, qui en porte Ic nom, a prononce une 
parole » forte, brillante et bienfaisante, V, 63, 6. Les Maruts 
font rotentir la « voix » du nuage en meme temps que les 
eclairs envoient leur sourire a laterre, I, 168, 8. L’ « hymne, 
arka, que Brihaspati a trouve «comme le ciel tonnantw, X,67, 
5, ost le meme auquel ce dieu est compare en tant que « langant 
I’etincelle du ciel », X, 68, 4. II ne differe pas non plus de 
celui qu’Indra porte dans ses mains lorsqu’il aiguisesafoudre, 
X, 153, 4, c’est-a-dire qu’il represento le tonnerre, commele 
sdman qu’un dieu innomme (Indraou Soma) gofite au moyen 
de I’eclair, X, 99, 2. La voix que Soma fait entendre sur la 
surface de la mer, IX, 12, 6, est appelee un hymne au vers X, 
14, 1. Ces passages sont do ceux oii Sorna, s’il ne represente 
pas I’eclair dans le ciel, ce qui parait ici le plus probable, le 
symbolise au moins sur la terre. L’hymne qu’il fait enten- 
dre symbolise done le tonnerre, s’il n’est pas le tonnerre lui- 
memc. D’ailleurs i'eclair est encore expressement nomrae 
au vers 1, 164, 29, oiiil passe pour une transformation de la 
vache mugissante, et supih'ieure en sagesse au mortel, quand 
elle sortde son enveloppc. Or, nous verrons plus loin que la 
vache, et particulierement la vache mugissante, cf. ibid. 28, 
lest une representation frequento de la priere. Mais des 
maintenant aucun doute ne pent s’elever sur la signification 
de la vache « mugissante et creant les eaux » qui, au vers 
41 Ju m^me hymne, est representee successivement avec un 
pied, deux, quatre, huit et neuf pieds, et placeo d’ailleurs 
dans le ciel supreme. Ces pieds ne peuvent correspondre 
qu’a ceux des metres de la priere terrestre. La meme vache 
reqoit l epithete mhasrdkshard sur laquelle nous reviendrons 
plus loin. 
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Ain«i, d’une part, les chants du, sacrifice sent compares au 
tonneiTe, et de I’autre, celui-ci est designe par les m^mes 
mots que ceux-la, en regoit des attributs evidemment em- 
pruntes a la parole sacree. On voit done deja que la parole 
represente dans le culte le^ruit du tonnerrej Elle ne le re- 
presente pas seule, ou plutot le bruit des pierres du pressoir 
est considere lui-rndme comme une priere. Ces pierres ont 
une voix, X, 76, 6, dies la font entendre. X, 94, 14, dies 
parlent, V, 31, 12; 37, 2; VIII, 34, 2; X, 36,4, aux dieux, 
VII, 68, 4, et e’est a dies qu’on compare le chantre quand 
il prend lui-meme la parole, V, 36, 4. L’hymne X, 94, 
adresse aux pierres, commence ainsi : « Qu'elles prennent 
la parole, prenons-la aussi nous-memes; adressez la parole 
aux pierres qui parlent. » Les anciens pretres Navagvas ont 
chante dix mois avec la pierre que remuaient leurs mains, V, 
45, 7. Le chant des pierres s’adresse aux dieux, qui sont 
pries de I’ecouter, I, 118, 3; III, 58, 3, et qui I’aiment, X, 
76, 4 ; il est appele expressement une invocation, VII, 22, 4, 
comme la pierre qui parle est elle-meme appd^e un chantre 
digne d’eloges, I, 83, 6. Vayu et Indra sont pries de venir la 
ou parle la pierre, 1, 135, 7, et la pierre est invitee a attirer 
Indra par sa parole, I, 84, 3. On pent croire que de meme, 
au vers VllI, 42, 4, les prieres avec Icsquelles les pierres ont 
fait descendre les Aevins pour boire le Soma sont leurs pro- 
pres prieres. Mais les pierres du pressoir representeut elles- 
raemes les nuages, cos montagnes, ces pierres celestes. Le 
premier vers de I’hymne X, 94 nous montre, en meme temps 
que les pierres, les montagnes, e’est-a-dire les nuagos, adres- 
sant leur chant a Indra. Dans le meme hymne, les pierres, 
assirailees encore a des taureaux mugissants (v. 3), sont, 
comme nous I’avons vu (p. 199), plusieurs fois considerees 
elles-memes comme des pierres cdestes.Celles qui, d’apresle 
vers V, 31,5, ont chante un hymne a Indra, semblent iden- 
tiques au.x roues sans char etsans ohevaux lances par ce didi 
centre les demons.' Bref, le chant des pierres du pressoir, 
comme les chants propreraent dits, represente le briyt du 
tonnerre'i 

Ce bruit lui-meme, etant la voix du image, est aussi la 
voix des eaux, des rivieres celestes. A la verite la pluie qui 
tombe a son bruit propro qui a pu entrer, ainsi que le siffle- 
paent des vents, dans la conception de la voix des eaux, 
justifiee en outre par le bruit des rivieres terrestres. Mais 




la predominance du bruit du tonnerre dans I’ordre pui^itient 
naturel doit nous disposer a croire qu’il a contribud, sidon, a 
I’exclusion des autres, du moins pour la plus forte part, ala 
formation de ce mjilie. D'apies une fortnule qui, dans le 
vers X, 109, 1, est appliqu4e a un cas particular, a savoir 
la revelation du crime coinmis centre un brdhmane, mais 
qui dans ses traits cssentiels doit avoir evidemment un sens 
plus general, et un sens naturaliste, les eaux divines, la mer 
sans liraitos, ont parle les premieres ainsi que MAtarigvan, 
e’est-a-dire Agni, representant ici I’eclair. 

Or, au mjthe des eaux qui parlent correspond, dans I’or^ 
dre du cultc, outre I’attribution d’une voix aux eaux qui 
coulent avec le Soma (voir chap. IV), Fassimilation despriAres 
elles-memes aux eaux. Comnie les eaux, les prieres, en 
mAmo temps qu’elles retentissent, coulent, VIII, 7, 1 ; Val. 
I, 6. Elies sent expi’essement comparees aux eaux, I, 64, 1. 
L’hjmne adresse aux Aevius est compare a un reservoir 
d’eau qui doit les attirer, VIII, 76, 1. Les prieres fortifient, 
ou plutdt rafraichisseut Indra comracl’eau, VIII, 87, 8. Les 
chants sent des eaux que le poete fait couler vers lui du fond 
d’une mer, X, 89, 4, qui n’est autre que son coeur ; cf. VIII, 
14, 10; 87, 7. Ils se dirigeut vers lui cornmo des eaux qui sui- 
ventleur pente, VIII, 32, 23; VI, 47, 14; comme des rivieres 
dans une mer, ils penetrent en lui, VI, .36, 3; VIII, 16, 2, 
et en B/dhaspati, I, 190, 7. Ceux que les dieux adressent a 
Indra sont egalement compares a des eaux, II, 13, 5, et la 
priere que les horames adressent aux Maruts plait a ces 
dieux comme les sources du ciel a cclui qui est altere, V, 57, 
1. La coraparaison devient plus pi’ecise encore au vers VII, 
94, 1, d’apres lequel I’byrane qui celebre Indra et Agni est 
ne delapensee comme lapluiedu nuage, et surtout au vers 
IX, 100, 3, invitant Somaarepandre la priere comme le ton- 
nerre repand lapluie. Cette derniero citation suffirait pour jus- 
ti*fier au besoin I’idee que les precedentes ne contiennentpas 
de simples comparaisons sans portee, mais bien des allusions 
a rassimilation mjthique des prieres et des eaux. Aux vers 
VI, 615, 11 ; X, 68, 1, la mention des inontagnes d’ou cou- 
lent les eaux auxquelles les prieres sont comparees^ peut 
etre une allusion aux images. La coraparaison est aussi 


i. Sur la t'ormiile qiroyo ndpah. vers VI, GG, 11, ct*. Hevtte critique^ 1875# 
U, p. 376. 
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4tendii§s aux pretres eux-memes, et d’apr^s le vera VlIIi 6, 
34, les Karevas ont acclame Indra, pareils a des eaux qai 
suiventleur pente. 

Ce n’est pas tout : la composition ou la recitation de rhyrana 
est comparee a la clarification d’un liquide. On dit des 
poetes adressant leur priere aux dioiix qu’ils la puriflent, • 
VII, 85, 1; cf. I, 79, 10; X, 13, 3; Val. 5, 6, qu’ils puriflent 
la parole sur un tamis tendu, IX, 73, 7, qui n’est autre que 
la pointe de leur langue, ibid. 9, et de celui qui recoit les 
formulos de labouche d’un autre, qu’il « apprend » celles qui 
« seclariflent w, « le sue prepare par les rishis », IX, 67, 31 ; 
32. Nous lisons encore au vers IX, 75, 2, que la langue « cla- 
rifle I’agreable liqueur de la loi M, et il n’est pas difficile non 
plus de deviner ce qui coule des sages assimiles a des tamis, 
III, 31, 16. Au vers IX, 67, 23, e’est dans la flainine d’Agni 
qu’est placd le tamis tendu qui doit purifier la priere. L’idee 
de la purification de la priere est expriraee au vers X, 71, 2, 
par une autre coraparaison : il y est dit que- les sages puri-' 
fient la parole commo on purifle le grain avec un van. Mais 
cette variante de la forraule ordinaire, produit d’une fan- 
taisic individuelle, ne doit pas nous faire meconnaitre la 
portee des citations precedentes. C’est d’ailleurs a un autre 
acte du culte, a la preparation du Soma, quo la recitation 
de la priere se trouvo directernent assimilee par la figure du 
tamis sur lequel elle se clarifie. Et cn effet nous lisons au 
vers VI, 8, 1, que la priere nouvelle se clarifie pour Agtii 
comme le Soma, au vers X, 29, 1, que I’eloge des Aevins a 
ete depose comine dans uu('- cuve. Mais ce. n’est pas seule- 
ment le Soma, ce sent aussi les eaiix qui coulent avec lui 
sur le tamis, soit sur terre, soit dans le ciel, et le sexe 
attribue aux prieres prouverait qu’elles doivent etre plutdt 
assimilees aces dernieres, lors meme que nous neles aurions 
pas vues expressement comparees aux eaux dans de nom- 
breux passages. 

Plus generalernent les prieres sent, et nous reviendrons 
plus loin sur ce point, assimilees aux diverses offrandes. 
Nous lisons au vers X, 76, 7 ; cf. 6, quo les liomrnes puriflent 
on quelque sorte des offrandes avec leur bouche. Dans 
I’hymne IV, 58, qui celebre les diverses formes mythiques 
du beurre, les gouttes de beurre puriftees avec le coeur, avec 
I’esprit (v. 6), et coulaut de la mer du emur (v. 5 ; cf. 11), 
sont -done evidemment les prieres, dont il est dit du reste 



au vers VI, 10, 2, qu’elles « distiUent en quelque sort^ un 
beurre brillant ». Citons encore les passages on les prieres 
adressees a differents dieux sont comparees au beurre sacrifi^, 
VIII, 39, 3; V, 12, 1, au beurre sacrifle avec la cuiller, I, 
110, 6, d’ou ces expressions hardies « Je prepare rhymne 
pour Indra avec la cuiller »,I, 61, 5, et « Je sacrifle avec 
la cuiller aux -ddityas, ces chants qui distillentle beurre », 
II, 27, 1 ; la cuiller est apparemment la langue, ou peut-6tre 
meme I’eloquence ; cf. II, 10, 6. II est dit encore do rhymne 
ct dc la priere qu’ils sont degouttants de beurre, VM. 3, 
10, plus doux que le beurre, VIII, 24, 20. Mais le beurre 
est lui-mt^me dans le sacrifice un representant des eaux ce- 
lestes. 

, Nous sommes maintenant en mesure d’expliquer I’epithete 
sahasrnkshard que nous avons reservee plus haut en citant 
le vers I, 164, 41. Le mot akshara, dont la signification pri- 
mitive parait 4tre « inepuisable » (qui ne s’ecoulepas), a dans 
la langue classique le sens de « syllabe » ou de « lettre ». 
Mais e’est par une etymologie forcee qu’on a voulu tirer ce 
sens de I’idee d’ « indestructible », la syllabe, ou raieux en- 
core la lettre etant le dernier element irreductible de la 
parole. Dans nos liymnes, le mot neutre akuhara, comme le 
feminin akshara, parait n’ avoir d’autre sens que celui de 
« parole w, ou s'il s’appliquo on particulier a la syllabe, il ne 
la designe a ce qu’il semblo qu’en tant qu’elle est de memo 
nature quo la syllabe celeste., que la voix des eaux du ciel. 
Cette voix est « inepuisable » comme les eaux elles-mernos 
comme elles, non-seulement elle « nait a dans le sejour de la 
vache, III, 55, 1, mais elle « coule » des mers que laisse 
echapper la vache celeste, I, 164, 42, qui a mille akshara, 
ibid.,A\-, Agni brille dans V akshara, VI, 16, 35, comme il 
brille dans les eaux, atteintles akshara, V"II, 1, 14, auxquels 
le vers I, 34, 4, compare les pr<5sents des Aevins. 1,' akshara 
est personnifiee en compagnie des Maruts et price de no pas 
negliger dans sa marche ceux qui I’invoquent, Vll, 36, 7. Ces 
differ,ents passages s’expliqueraient Men par le sens d’ « eau » ; 
mais ils ne s’expliquent pas moins bien par celui de « pa- 
role », la parole celeste pouvant etre comme les prieres ter- 
restres confondue avec les eaux dont elle est la voix. Pro- 
prement, le mot akshara parait avoir un sens analogue a 
celui de amrila (voir p. 196), et designer I’essence inepuisa- 
ble de la parole celeste. C’est dans ce sens qu’il est *con- 
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striiit^une fois avec un genitif, I, 164, 39: « Celui qtii ne 
coiinait pas I’essence inepuisable, le ciel supreme du vers 
(nc; cf. le ciel supreme de la parole, 34 et 35) sur 

lequel reposent tous les dieux, celuL-la que fera-t-il du 
vers ? Voici ceux qui le connaissent; ils sont ici. » Connais- 
sant et possedant Ta/fs/i-ara, les hommes s'cn servent pour 
imiter les sept chants, I, 164, 24, et plus generalement la 
femelle celeste, X, 13, 3. Mille akshard supplient Agiii, VII, 
15, 9. Nous verrons plus tard que lors de la conqu^te des 
vaclies par Indra et les Angiras, Sarama, representant elle- 
mdme la parole sacree, marchait en tete des akshard, III, 
31,6. . 

II est maintenant bien deraontre que les prieres out un • 
prototype celeste dans le bruit du tonnerre, confondu parfois 
avec les eaux dont il est la voix, comme les prieres elles- 
mdmes sont assimilees aux eaux, soit directement, soit iiidi- 
rectement par leur assimilation aux offrandes. Mais le ton- 
nerre, les eaux, et le bruit du vent, si on tient compte de cet 
autre modele de la priere, appartiennent tous a un memo 
monde, celui de Tatraosphere. Les prieres n’auraient-ellcs 
done pas, comme les (Uements males du sacrifice, et comme 
les offrandes ellcs-memes auxquolles elles sont assimilees, 
une forme particuliere dans Ic monde super! eur du ciel? 

Remarquons d’abord que si les prieres, dans le langage 
mythologique, sont liquides, elles sont aussi brillantes. Cette 
qualite est attribute a I’liymne, VI, 66, 9, a Ja priere des 
hommes, VII, 34, 1; 88, 1, qu’Agni eieve vers le ciel, 
I, 143, 7 ; droite, cf. I, 119, 2, et pourvue d’orneraents bril- 
lants, I, 144, 1; cf. VII, 32, 13, qui brille en partant du 
sejour de la loi, X, 111, 2, qui trace un sillon eclatant, 
X, 93, 12, et aussi a la priere celeste, X, 177, 2, aux 
hymnes avec lesquels le ciel et la terre conduiseut le sacri- 
fice, IV, 56, 1 et 2, et plus generalement aux prieres invo- 
quees comme des divinites, V, 41, 14. La priere des ancetre's, 
descendue, comme nous le verrons, du ciel ou elle est nde, 
rev^t des vetements brillants. III, 39, 2, et brillantce^ aussi 
la acouleur» des prieres qu ’Indra inspire aucliantre. III, 34,5. 
On demande a Agni d’apportcr la priere qui a brille dans le 
ciel, VI, 16, 36. Le prdtre actiiel fait briller les chants comme 
autrefois les Kanvas, VIII, 6, 11 ; quant aux prieres de 
ceux-ei, qui out brille en sortant d’une cachettc, il/id., 8, 
elles paraissent tout au moins symboliser des prieres celestes. 
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L’eclatdes pridres celestes ne saurait etre expiique, cpjtraae 
on pourrait songerale faire pour celui des prieres terrestfes, 
par uiie simple metaphorc. Mais Teclair qui accompagne le 
bruit du tonnerre suffirait pour en rendre raison (cf. le vew 
7 du dernier bymne cite, VIII, 6). Nous allons voir toutefois 
que les prieres peuvent representer aussi, naturellement par 
une assimilation secondaire, uii autre phenomene brillant, 
mais silencieux (car les vents legers du matin ne peuvent 
gu^re entrer en ligne de compte), je veux dire I’aurore. 

Au vers VII, 85, 1 , la priere que « purifie » le poete est 
expressement comparee a I’aurore divine « dont la face est 
de beurre ». I) 'autre part on pent compreudre le second pftda 
du vers VII, 72, 3, en ce sens que les prieres et les aurores 
« sont soeurs » : et en elfet il est dit au vers suivant que les 
chantres offrent leurs prieres au moment on les aurores bril-^ 
lent. Mais voici qui est plus signilicatif : les aurores regoi- 
ventla qualification de srwdcah « a la belle voix», soitseules, 
III, 7, 10, soit avec les nuits, VIII, 85, 1. On peut done 
croire qu’au vers VIII, 9, 16, la « voix divine des Alvins », 
des Aevins qui ont ala fois fait entendre un son et donn^ la 
lumiere aux hommes, I, 92, 17, n’est autre que la voix de 
I’aurore, de I’aurore si souvent nominee avec les m^mes 
dieux, et celebree prccisement dans les deux vers suivants. 
Le prdtre s’est eveille avec cette voix, iOuL, c’est-ii-dire 
sans douto qu’il a ete eveille par elle; or e’est I’aurore qui 
eyeille la demeure, I, 48, 5, le inert, e’est-a-dire Fhomme 
endormi, I, 113, 8, les races liumaines, VI, 65, 1, tousles 
etres vivants, I, 92, 9, qui eveille les hornmes pour le sa- 
crifice, I, 113, 9, comme pourrait le faire le prdtre, I, 124, 
4, enfin qui eveille les Aevins eux-mdmcs, VIII, 9, 17. 
J’insiste sur cette idee du reveil du raonde par I’aurore; 
elle a dii contribucr beaucoup a la formation du mytlie que 
nqus etudions. D’un autre cotd I’aurore passe pour I’inspi- 
ratrice des hjinnes qui se font entendre a son lever. En 
mfime temps qu’elle reveille tous les vivants, elle a trouv4 la 
parole>pour tons les pieux, I, 92, 9; elle donne I’intelligence, 

I, 123, 13 '. Aussi vanto-t-on sa sagesse, I, 113, 10, qu’elle 
prouve aussi d’ailleurs en suivant toujours sa route accou- 


'I, Je ne cite pas Texpression « condiictrice des sthiriid », I» 92, 7 ; Yll, 7G, 
7, le mot smrilii pouvaiit designer les bieiifaits de raurore aussi bien que 
les bymiies. 



tumiOj I, 124, 3. Or, do I’id^e de sagesse a celle d’elo^ 
quettce il n’y a qu’un pas. Plus particulierement celle qui 
doniie la parole n’en peut Mre elle-merae privee. AjouteiS A 
cela que rassimilation de I’aurore a une vache, ou celle de 
ses rayons a des vaches, devait, une fois etablie, suggerer 
I’idee de mugissements correspondant, coraine les mugis- 
sements reels des vaches de Tatmosphere, au son des prieres 
terrestres. Mais la principale raison de rassimilation des 
prieres et des aurores doit etre cherchee dans I’ensemble 
d’un syst^me mythologique qui attribue aux autres eld- 
inents du sacrifice des formes particulieres dans I’atmos- 
phbre et dans le ciel, ct qui aurait presente une lacune 
en ce qui concerne la priere si Ton n’avait fait de la fe- 
melle du ciel, c’est-a-dire de I’anrore, Tun des prototypes 
de la parole. Citons encore le vers I, 1.30, 9, oii la « voix » 
qU’Indra « voleau lever du jour «, en mcime temps qu’il met 
en mouvement le disque du soleil, parait bien representor 
I’aurore dont il fait la conqufde, et le vers I, 92, 3, dont 
on peut traduire le commencement en laissant au verbo arc 
le sensde « chanter » ' : « Elies (les aurores) chantent comme 
des femmes zelees dans I’ceuvre du sacrifice. » 

Entre la priere et ses prototypes celestes, il n’y a pas 
d’ailleurs simple assimilation, mais bien identite de nature 
et d’origine. Les prieres adressees a Yislinu et aux Maruts 
recoiventla qualification dej/w-y«h « nees sur la montagne », 
V, 87, 1, c’est-a-dire tirant leur origine des nuages ou du 
ciel. C’est qu’en effet la pax’ole a sa « matrice » dans les eaux, 
dans la mer ; cf. V, 44, 9; 55, 11, d’ou elle s’ost rdpandue 
dans tons les inondcs, X, 125, 7. La priere antique des peres 
qui est recitee dans rassemblee, et qui revet des vetcmcnts 
brillants, est « nee du ciel », III, 39, 2; Au vers X, 89, 3, le 
prdtre est invite a chanter sur la terre en I’lionneur d’Indra 
une jxriere nouvelle qui n’est autre que la priere du ciel, la, 
priere incomparable et commune (aux pretres terrestres et 
cdlestes). Nous reviendrons bientbt d’ailleurs sur I'origine 
celeste de la priere terrestre en traitant de la priere coasi- 
deree comme element du sacrifice des dicux. 

A la radme occasion seront cites des textes constatant, 
comme le vers X, 125, 7, la diffusion de la parole en divers 
lieux. C’est sans doute encore a cette diffusion que fait allu- 

L Voir piu8 baut, p. noie i. 
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sion l^epithete iyicvajan^ commune a toutes les race$ »/que 
le vers VII, 100, 2 attribue alapriere, oualasagesse, inspiree 
par Vishnu, et qui rappelle le nom de Vaigv&nara donne a 
Agni. Nous verrons quo dans les formules de ce genre 
Texpression <c toutes les races » doit gen^ralement s'entendre 
des races celestes et terrestres. II parait difficile aussi dc 
limiter a la terre I’appli cation de la formule a Elle (la pa- 
role) est prononcee par des animaux de toutes formes » ; Tal- 
lusion aux vaches celestes est d’autant plus vraisemblabk 
dans le passage ou se rencontre cette formule, VIII, 89, II, 
que la parole elle-m^me y est, comme nous le verrons, assi- 
milee a une vache. A cette question « Quel est le ciel supreme 
de la parole 1, 164, 34, le vers suivant repond : « Le pretre 
Mais I’expression a ciel supremo de la parole » n’en garde 
pas moins sa signification mythologique anterieure et suppose 
diflferents sejours de la parole dans les differents mondes. Je 
n’insistorai pas plus longtemps sur les toxtes renfermant des 
allusions plus ou moins vagues a la multiplicite des formes 
de la parole, etciterai seulement encore, comme un exemplc 
de la maniere dont les idees de la priere, du mugissement des 
vaches et du bruit du tonnerre peuvent se confondre, le 
vers VIII, 85, 5 : « Lorsque tu prends dans tes bras la foudre 
enivrante (le Sorna), 6 Indra, pour tuer Vritra, les montagnes, 
(les nuages), les vaches, les priHres acclarnent Indra. » 

Le nornbre des formes de la parole est plusieurs fois ex- 
pressement fixe a trois, comme celui des formes d’Agni ou de 
Soma, La relation des trois formes do la parole avec les 
trois formes d’Agni est indiquee au vers III, 20, 7, oii par 
line syntliese plus hardie encore que colies auxquelles nous 
sommes habitues, uii meme personnage est identifie a la fois 
a Toffrande (au bcurre), a Agni et a I’liymne « triple » ; cf, 
VaL 3, 4, qui traverse ratmosphere : cet hymne triple, 
d’apres le vers suivant, est purifie par trois tamis, qui comme 
Tes trois tamis de Soma doivent correspondre, au moins pri- 
mitivement, aux trois mondes. Ce n'est pas quele nornbre 
troi^^, dans son application aux formes de la parole, ne puisse 
correspondre aussi a certains details liturgiques. Les trois 
paroles qui s’elevent quarid le Soma traverse le tamis, IX, 
33, 4 ; 50, 2, et qu’il est cense exciter lui-meme, IX, 97, 34, 
peuvent representer les tercets effectivement chantes dans la 
ceremonie. Mais ce rite, comme celui des trois feux, doit 
etre en relation avec le mythe des trois paroles. De meme, 
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au vers I, 164, 25, <( les trois buches » du chant compose de 
gdyairij paraissentetre les troispidas dorit cst forme ce metre : 
niaisle terrae de « buches » implique une comparaison de ces 
trois padas avec les trois formes d’Agni, correspondant elles- 
inemes aux trois mondes. Remarquons acepropos que le nom 
de trishtuhh ((triple loiiange)?, donne a un metre compost d’ail- 
leurs de quatre pieds, pent s’expliquer par une allusion a trois 
formes mythiques de la parole. An vers VII, 101, 1, les trois 
paroles rec^oi vent repithetejyofeVayrdh « lumiiieuses », lit- 
teralement « coiisistant principalement en lumiere », donn^e 
egalement aux trois progeuitures issues de la semerice versee 
par trois males dans les mondes, VII, 33, 7. On peut rappro- 
cher do ces forrnules les A^ors VIII, 90, 13 et 14. Dans le pre- 
mier nous lisons que des formes out ete faites (prises) par 
(c cette femclle) rouge qui chante des hymnes, qui descend 
(sur la terre), et qui est arrivee se manifestant avec eclat en- 
tre les dix bras (des cinq sacrificateurs mythiques) ». D’apres 
le second, trois progenitures ; (de cette meme femelle sans 
doute) sont« allees au dela » les autres, (trois autres pro- 
bablement) se sont incorporees dans Thyrnne, Tout ce lan- 
gage est d'un mysticisme assez peu encourageant pour I’in- 
terpnHe. II no semblo pas impossible cependant d’cn 
preciser un peu la signification. D'abord la femelle cn ques- 
tion ne diffcTe sans doute pas d’Aditi, celebreo immediatc- 
ment apres au vers 15, ni de la parole divine dont les louan- 
ges font Tobjet dll vers 16, et qui, corrime nous le verrons, 
parait Stre rune des nornbreuses idees personnifieos en Aditi. 
Elle represente a lafoisla luini<u*c et la parole, elle a trois 
formes, ou ce qui revient au meme trois progenitures qui ne 
sont pas incorporees dans riiymne, a savoir, les formes visi- 
bles des femellos des trois mondes, et d’autres (trois autres) 
qui apparemment sont les meunes que les trois pv-iroles lunii- 
iieuses. Pen nous irnporto des lors, quo ces trois paroles 
soient au A^ers VII, 101, 1, mises ensemble dans labouchedu* 
pretre terrestre. Leur origino, rapportee ala femelle celeste, 
a lafois une et multiforme, est une forte presornption en fa- 
veur de leur repartition prirnithe entre les trois mondej^! Ci- 
tons encore le chant coulant triplement, I, 181, 7, qui parait 
etre ceiui des Aevins eux-mernes, do la forme brillante des 
Aevins, Md. 8, et qui fait prosperer les liommes (ou les 
dieux, }irhf) dans la <( demeurc au triple barhis », ibid., 
representaiit les trois deraeures ou se trouve le liarliis, 

IJEKfrAioNK, Ttdigion vdiigut'. 1*^ 
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autremeiit dit le lieu du sacrifice dans les trois nSondes. 

Du reste, Tun des meilleurs arguments en faveur denotre 
interpretation de riijmne triple ct des trois paroles, c’est, 
outre sa conformite avec Texplication donnee du meme nom- 
bre dans les rnythes d’Agni et de Soma, le fait indubitable 
d’une opposition de la forme terrestre des priere^s a unc 
forme superieure de la parole, forme qui est attribute an ciel, 
sans distinction du ciel, au sens restrcint du mot, et del’at- 
rnospherc. Ce n’est pas que les a deux paroles » no puissent 
etre a roccasion deux chants de metres differents, composes, 
par exemple, run Av gdyalri, Tautre do trishiubh^ 11, 4o, 1. 
Mais ropposition qui nous interesse ici no saurait dtre plus 
clairement indiquee qu au vers IX, 85, 11 deja cite, d’apres 
lequelles chants doses amantes (celestes, cf. ibid. 10) sup- 
plient Toiseau qui vole dans le ciel (la forme su|)drioure du 
vSoma) tandis que les prieres « Idchent » le petit, roiseau 
d’or qui so tient sur la terra (le Soma terrestre). Au vers I, 
173, 1, les chants des hommos sent compares au sdtuan. du 
nuage [nabhanya) chante par Foiseau (Agni ou Soma). Plus 
generalement, la priere terrestre est placeo on regard 
la femelle celeste comma etant unc fillo do cette mere, V, 
47, 1, ou lino imitation de co modele, X, 13, 3, et les 
mugissements des vaches celestes correspondent a ceux 
des heros {sic) qui les conquierent par le sacrilice, I, 
02, 3. 

Erifinla repartition des formes de la parole entre les diflfe- 
rents moiides sera confirmee dans le chapitre de V Arithmetic 
(jue mytlioltxjique, piaiicipalotnont par Fintorpretation des trois 
pieils caclies de la parole opposes a un quatrieme qui repre- 
sente la parole humaiae, 1, 164, 45, et par celle des quatre 
fonielles (correspoudant aux quatre points cardinaux) oppo- 
seos a la forme supreme de la parole, VUI, 89, 10. 

Nous pouvons dire de la priere, comine nous Favons dit 
(FAgni et de Soma, qiFelle remonte au lieu de son origine. 
Comme eux, en effot, ia parole, les hymnes sont compares a 
des Kjessagers que le pretre adresse aux /hbhus, FV’, 33, 1, 
aux Aevins, V, 43, 8. Ils regoivent aussi directernent lo nom 
de messagers en taut qu’adresses aux Agvins, VIII, 20, 16, a 
Indra, X, 47, 7. On remarquerale tour du premier vers de 
riiymue, VI, 6,3 : « Ou Fhymne, pareila un messager, a-Ml 
trouve les Agvins ? )) Les prieres sont aussi representees se 
dirigeant par les chemiris de la loi w vers Indra et Agni, III, 
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12, 7. i5iifin, la pai'ole est comparee a un messager qui va 
entre les deux rnondes, 1, 173, 3. 

II va de soi que Ic my tlie des formes siiperieures dc la pa- 
role se rattaclie a celui du sacrifice celeste. La-luiut sent des 
sagos, ancetres decodes ou dieux (voir p. 104), qui « gardent 
la priere celeste et Linllaiite, X, 177, 2, qui prouoncent les 
formules de la parole aa soinniet du ciel, I, 104, 10. Ces per- 
soMiinges sont expressenient nomines des dieux aii vers X, 
74, 2, et leur « invocation » divine atteintle ciel et la terre, 
ibid. Les dieux regoivent Tepitliete panitdrah. « louaii- 
geurs», 111,54,9, et celle hrahmakvitah. « faisant la 
priere », X, 66, 5, a laquelle s’ajoute, au vers 8 du meme 
liymne, celle deja signalee de a(jnikotdra]i a ayant pour sacri- 
ficateur Agrii » . Nous verrons plus tard que les cliantres di viiis 
par excellence sont ies Maruts, ct que leurs chants s’adressent 
aundicu particulier, a Indra. Cost probablement en ce sens 
qu'il font entendre le titre de a roi de la prien? faite par les 
dieux )) donne a ce dernier, 97, 3. Mais la reunion de ces 
deux terrnes, en apparence necessairement correlatifs, la 
priere et le dieu auquel elle est adressee, n’est pas indispeji- 
sablc dans le systthrie de la religion vtnliquc) ou les divers 
elements du sacrifice, sur terre coinmo dans le ciel, ont leur 
vaieur intrinseque et leur action directe. En fait, les pre- 
miers passages cites ne renferrnaieirt aucune indication d’un 
destinataire quelconque de rbymne celeste. Aux vers X, 
157, 4et 5, les dieux que nous avons vus ailleurs (p. lOO) 
hoiiorer les Asuras, sont consideres comme lours ennernis, 
et rbymne, arka, qubls leur auraient adresse selon la 
premiere conception, devient Tarme qa'iis dirigont contre 
eux. 

Les chants celestCvS gardent d’ailleurs, lorsqubis sont attri- 
bues a des personnages divins, la .signiflcutiori naturaliste 
que nous avons assignee en general aux formes superieures- 
de la parole. Vayii, le vent, est appele nu pretre, cf. Adll, 
90, 10 ot V, 4:), « louangeur », V, 41, 6, cf. T, 169, 4. 

D’apres le vers X, 61, 7, quand le ptn‘e, s’unissant A* sa 
tille selon un inythe que nous etudierons plus loin, a laisso 
coaler sa semence sur la terre, les dieux pieux ont fait la 
priere. Les pbeuoinenes de Torage semblent ici suffisain- 
ment; indiques. Ce passage rappellc d’ailleurs ceux qui out 
ete cites plus liaut (p. 1 1 4), d’apres lesquels les deux 
rnondes ont tremble au moment ou le sacrificateur a ete 
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choisi, I, 31, 3 ; cf. 151, 1. Or, aux vers X, 11,4, line 
mention de la descente d’Agni porte (comme Soma) par le fan- 
con, on lit que lorsque les races honorables ont choisi Agni 
pour sacrificateiir, alors la priere est nee; et si c’evst le sacri- 
fice terrestre qui est ainsi designe, ce n’est pas en tout cas 
sans allusion au sacrifice celeste qui s’accomplit dans Forage. 
D’ailleurs, Forage est peut-etre confondu avec le lever du 
jour dans Fhymne III, 7 ou les chantres celestes designes 
probablement au vers 1, et en tout cas au vers 5, comme 
brillant du hautdu cicl etayant/ld(voir section VI) pour voix 
commune, chantent un hymne au pere et a la mere (au ciel 
et a la terre), au moment ou le taureau, qui est lui-iiKune 
un chantre, s’est accru selon sa nature on enveloppant 
(en faisant disparaitre) la nuit (vers 6)‘; ce taureau parait 
etre Agni, representant comme chantre Feclair, comme 
vainqueur de la nuit, le soleil. Mais e’est dans Fhymne 
VII, 103, que les prieres des sacrificateurs celestes sont 
le plus clairemont identifiees aux bruits qui accompagnent la 
chute de la pluie. Ces sacrificateurs y sont representes a la 
fois comme des grenouillcs qui coassent au retour do 
la saison pluvieuse (vers 3-6, 7) et comme des brdhmanes 
qui rornpent apres une annee le v(bii du silence (1), qui 
chantent aupres du Soma presse (7), qui prennent la parole 
et font leur priere anniielie (<S). II est oxtremement peu vrai- 
sembL'iblo qtie Fhymne cii question soit, comrne on Fa cru 
d’abord, une satire contre h^s bruhruanes, compares par plai- 
santerie a des grenouilles. Los personnages auxquels il est 
coiisacre sont des adfn^aryiis qui portent des vases de lait 
chaud (8); or, ces vases qirils repandent en observant laloi 
de Fannee, lorsque vient la saison des pluies (9), ne peuvent 
Mxe que les vases celestes contenant ces pluies elles-memes. 
IIs sont encore desitmes comme des sacrificateurs celestes au 
vers 8, d’apres lequel ils a])paraissent « apres avoir ete caches d . 
D’aiitre part, ils sont invoques sous leur forme de grenonilles 
(10); la comparaison des grenouillcs a une peau secho que 
vien/ient gonfler les eaux (2) suggere naturellcment Fidee du 
nuage ; enfin la parole a (^xciteo par Parjanya ou par le 
nuage n que prononcent les grenonilles, semble bien dtre la 
parole du nuage lui-rneme. Nous avons deja remarque du 
reste ([). 84, note 2) que le mort arrive dans le sejour des 
eaux cudestes parait avoir ete assimile a une grenouille. 

Nous pouvons inaintenant completer ce quo nous avions a 
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dire de Torigine celeste de la parole luimaine, et particu- 
lierement des prieres recitees dans le sacrifice. La priere, 
actuellement adressee aux dieux par les iiouveaux rishis 
comme elle Fa ete par les anciens, VII, 22, 9, cf. 29, 4 ; I, 
48, 14 ; 143, 1, recoit souvent la qualification de «noiivelle », 
J, 27, 4; 60, 3; 62, 13; 82, 2; 109, 2; 131, 6; V, 42, 
13, etc., cf. I, 61, 13. Mais elle est moins « iiouvelle » qiie 
« renouvelee ». On invoqiie les dieux selon la formiile des 
ancieus cliiintres, I, 175, 6, cf. I, 80, 10. On leur adresse la 
priere ancienne, VII, 73, 1 ; X, 13, 1 ; Val. 4, 9, cf. VIII, 77, 
4, la priere desperes, VIII, 41, 2; X, 57, 3. Ce sont los au- 
ciennes prieres qui s’elaiicont de nouveau vers oux, I, 62, 11, 
et qui sont pour cette raison appeleos des a revenantes w, 
IX, 72, 0. Anssi la priere « nouvelle » est-elle eu ineine 
temps appelee ((ancienne », VIII, 84, 5. « Nous cliantons », 
dit Fauteur dti vers 1,87, f), a la manitn-e de notre pere 
antique. » a Cette parole », dit celiii dii vers IV, 4, 11, 
(( m’est venue do Fancetre Gotama. » La priere nouvelle 
est rattachee a Vivasvat comme a nn nomfiril, I, 139, I, 
c’est-a-dire qiFil en est lepere, (cf. VIII, 6, 39, la priere de 
Vivasvat). Los hoinnios actuels adressent a Indra le meme 
hymae avec leqiKdles anciens p^n-es, lesAy/giras, ontconquis 
Jes vaches, I, 02, 2. 

Or, cFestun faitauquol nous faisions allusion tout aFheuro 
encore, les anciens pretres, particulierernent les A/igiras, 
sont des personnages mytliologiques, confondiis dans ime 
certaino mesure avec los dieux, comme ces sages auxquels 
Faut(mr des vers III, 38, 1 et2 semble deinamler des ensei- 
gnements, et qui peut-etro ne sont autres quo les Gandhar- 
vas (cf. 1 et 0). D’ailleurs I'invention de la priere est aussi 
directemerit rapportee aux dieux merries. La parole que les 
homines invoquent aujourd’luii coinrne une deosse, la parole 
divine a ete (( engoiidree » par les dieux, VIII, 89, 11, d’mi 
Fe[)itliete devalla « donnee par les dieux » appliquee a la 
priere humaine, I, 37, 4; VIII, 32, 27; cf. II, 34, 7 ; Vll, 
97, 5; VIII, 75, 2. On dernande, comme nous Favoifs viF, a 
Agni, d’apporter la priere qui a « brille » dans le cie], 
VI, 16, 36. a Ce chant-ci », c’est-a-dire sans doute celui 
qui retentit actuellement sur la terre, est celui des irn- 
mortels, celui qu’ils ont fait entendre alors qu’eiix-memes 
desiraient des trcVsors (cf. ci-apres X, 114, 1) et qiFils fai- 
saient la priere et le sacrifice, X, 74, 3 (cf. 2, deja cite). Ce 
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dernier trait rappelle ce qiietious avons dit deja dele‘priere 
dans le sacrifice celeste. Les noiiveaux textes cites conflr- 
ment ridee, deja suggeree par ies precedents, quo c’est a ce 
sacrifice celeste qu’il feat faire remonter rorigiae de la 
priere humaine. 

Mais nous savons quece sacrifice liii-meme se confondaveo 
les phenomenes celestes. Co serait deja peut-etre line raison* 
d’interpreter au sens naturaliste des expressions tolles que 
celles du vers X, 114, 1, on il est dit que les dieux, operant 
ea Yue d’obtenir le « lait du ciel w, out « decouvert 
rhymne (arka) et Ic snman, et du vers IX, 10, 6, ou les 
aricions chan f res qui a ouvrent les portos des prieres » pa- 
raissent 6tre les sept sacrificateurs divins (cf. 7, voir lo clia- 
pitre de V Arilhm(Hiqae mytftolrtfjitjae). Do meine la comparai- 
son dela priere a iin torrent qui coule(voir p. 282) offre uu 
intert-H particulier quand c/est Agni, c'est-a dire a la fois le 
prototype des ariciciis piAtros ct relemeiit qui so manifeste 
dans le ciel sous les formes du soleil et de Feclair, qui est 
prie de lui creuser son lit, IV, 11, 2. Peut-(M.re est-il par 
exemple idontifie a reclair au vers IV, 6, 5, ou il regoit 
Fepithete madlmvacas « dont la voix est comtne une liqueur 
enivrante », en meine temps qudl est represente cornine fai- 
sant trembler tons les etres lorsqu’il brille. On pent done 
croire aussi que e'est sous sa forme d’eciair qu’il a brise les 
porles des (libnons appelAsIbirds en a clarifiant » (voir p. 288) 
un hymne pour les liornmes, VII, 9, 2. En tout cas, on no 
pent guero meconnaitre une allusion au mytlie qui devait 
idimtifier la d<ku.)iiverte do la parole ot rinventioii de la priere 
au phenomene celeste de Forage dans le vers IV, 5, 3, ou 
UM po(k;e declare qiFAgni lui a enseigne la priere « comrne 
le sejour cache de la vaclie », CetD^. dernim’e expression desi- 
guo on elTot, dans la langue des iiymnes, la retraite inyste- 
rieiise ou sent trouvees, Faurore au lever du jour, les eaux 
pendant I’orage. Voici d’ailleurs un texte decisif. La <c de-~ 
converte » de Fhymue, au vers X, (>7, 5 (cf. 1), ou elle est 
rapj)ortee aBnhaspati, compare lui^merne au « ciel tonnarit 
non-seulenient suit F« effVactiou de la forteresse » , irifais 
accoinpagne celle des tresors du ciel, Faurore, le soleil, la 
vache, quo le diou a fait sortir de la mer (celeste). Enfin, 
d’apres le vers V, 83, 10, e’est un dieu de Forage, dont le 
nom rnerne signifie « nuage Parjanya, qui a « trouve » la 
priere « pour les creatures », 



Ainsi decouverte par les dieux, la pri^re, ou, ce qui revient 
au m^me dans la langue des hymnes, la parole a dte par eux 
distribuee, comme le feu lui-m^rao, cn divers lieux, et le 
mfime hymne, X, 125, ou cette distribution est formeliement 
indiquee au vers 3, cf. VIII, 89, 11, nous rappelle au vers 7, 
quo la « matrice de la parole etait dans les eaux, dans la 
iner (celeste), cn ajoutant que c’est de la quelle est sortie 
quand elle s’est repandue dans les diff^rents mondes, oupar- 
tagee entre les differents 6tres. Le fait de la distribution, 
comme celui de la decouverte de la parole, se confondait 
d’ailleurs, dans I’esprit des chantres vediques, et avec !e 
sacrifice, et avec les phenomenes celestes. C'est ainsi que 
d’apres le vers X, 71, 3, les personnages dont il est dit, 
comme des dieux au vers X, 125, 3, qu’ils ont distribue la 
parole en dWers lieux, I’avaient decouverte par le sacrifice. 
Or, si ces sacrificateurs ne sont pas expressement donnes 
pour des dieux, si le poete, en ajoutant qu’ils ont « apporte » 
la parole, parait les assimiler plutdt a Mfitaricvan ou aiix 
Bh/igus apportant le feu, nousdevons d’abord nous rappeler 
que ces derniers sont confondus dans une certaine mesure 
avec les dieux proprernent dits, ensuite reniarquer que les 
premiers possesseurs de la parole, ceux chez qui les per- 
sonnages en question Font trouvee, et qui representent peut- 
etre les anciens dieux (voir p. 100), sont eux-meraos appeles 
des rishis. 

Nous avons dit quo I’unc des idees qui ont du contribuer 
le plus, soit k former, soit a consacrer le mytlie du sacrifice 
celeste, est la croyance a I’efflcacite al)solue du sacrifice, 
qui en fait Je priricipe merne de Fordre du nionde. Cette 
observation s’applique tout particuliereinent a celui des ele- 
ments du sacrifice qiu fait actuellennmt Fobjet do notre 
etude, a la priere. IMus generalernent, une action en quelque 
sorte magique est attribueo dans les byrnnes vediques a des 
forraules qui pouvent. comme cellos qui sont designees par* 
le mot cnmcS-a par exemple (voir plus bas), etre des in- 
cantations de demons ou de sorciers, anssi bion que des 
pri^ros de pieux rishis, comme Findiqiie au vei’s M, 2*3, 10 
Fopposition du mot duhcamsa, ddsignant les premiers, et du 
mot stipamsa, designant les seconds. Cela n’cmpeohe pas que 
la victoire ne soit assuree a ceux-ci sur cenx-la : c’est seule- 
rpent une forraule « droite » qui triomphe des onnemis, II, 
26, 1 . ,On verra dans la quatrieme partio de cet ouvrage 



(ch. II, sect. VIII), que les maledictions des trompeurS', c’est- 
a-dire des demons ou des sorciers, et particulierement do 
ces personnages equivoques, norames Yatus ou Yatudhdnas 
ou meme Rakshas, qui participent du caractere dos uns et 
des autres, peuvent retomber sur leurs auteurs. Mais les 
tenues memes dans lesquels cette idee est expriinee prou- 
vent qu’une action necessaire est attribute aux maledictions, 
quoique cetto action puisse, par I’intervention d’une autre 
force, etro detournee de son but primitif, et renvoyee a sou 
point de depart. Cette autre force pourra 4tre une formule 
confornie a la religion des rishis, comme celle qui est 
appelee au vers 13 de Thymne X, 87, uuc fleche « nee 
do I’esprit », avec laquelle Agni doit frapper les Yatudhfinas, 
ces (Hres qui « volent par la parole », ibid., 15. Si la male- 
diction des inipies a trois pointes, le mantra, la formule 
efticace des sages en a quatre, et reste victorieuse, I, 152, 2. 
Dans riiymne X, 166, le sacrificateur, luttant centre une 
incantation, ou peut-etre ineine contre nn autre sacrifice, 4, 
demanded Vacaspati, « le maitredcla parole » (voir plusbas 
p. 300, note 2), que ses ennemis parlent « plus bas que lui », 
3, cf. 5, c’ost-a-dire que leurs formules cedent aux siennos. 

L’idee de la toute puissance du sacritice est etroiteinent 
liee a celle de la toute-puissance de la pridre, car un sacri- 
tice sans |)riere ne saurait plaire a Indra, X, 105, 8. Aussi 
est-ce la mesuredaus laquelle ils ont recu le don do la parole, 
de la priere eioqueute, qui fait la principale difference des 
pretres, ou comme les apj)ellent dtija les vers X, 71, 8 et 0, 
des brahraanes entre eux, cf. 7 et 10 et X, 117, 7. 

Le pouvoir de la priere est affirme dans les liymnes sous 
les formes les plus A’ari(ies. Nous laisserons de cote les pas- 
sages, naturellement tres-nombreux, qui nous apprennent seu- 
lement que rhomme obtient ce qu’il desire « par la priere », 
^Vl, 71, 6, et passim, cf. VI. 53, 4, etc. Cepcndant les pas- 
sages du meme genre dans lesquels un instrument materiel 
de la victoire comme « le clieval », II, 2, 10; IV, 37, 6, 
flgur/^ au memo titrc que la priere, sent deja plus signilica- 
tifs, en co qu’ils assimilent dans une cortaine mesure la 
priere a cet instrument materiel. C’est ainsi encoi'e que les 
chantres vediques, au lieu de dire simpleinent que les dieux 
recompensent la priere, ou, par une expression plus imagee, 
qu’ils la revetent de riches ornemonts, II, 35, 1; I, 61, 16, 
disent aussi qu’ils la rendent conquerante do vaolies, de 



chevatix, de butin, VI, 53, 10; cf. I, 112,24; VIII, 75, 2; 
X, 42, 3 ct 7. Les dieux font aussi a goufler » les prieres, 
I, 151, 6, et le cornmentaire de cette expression est au vers 
IV, 41 , 5, oil la priere est celebree sous la forme d’une vache 
que fecoiident Iridra ct Vanma, compares a deux taureaux. 

Souvent aussi les effets attribues ala priere liii sent rap- 
portes directement, ct sans iuterventiou des dieux. EUe a le 
pouvoir de dormer mie etable pleine de vaches, uu breuvage 
salutaire, VIII, 25, 20; elle donna une nombreuse descen- 
dance, I, 76, 4; eile protege le sacrificateur, X, 37, 2, elle 
le favorise>, VII, 84, 5, cf. 6G, 8; elle aiguise la fieclie dii 
combattant, VI, 75, 16, elle lui sert de cuirasse, VI, 75, 
19. Ces expressions ne sorit pas de simples inetaphores. 
Dans la bouclie des chantres vediques elles avaient incontes- 
tublement un sens mythique. Pour ie prouver, sans meme 
recourir a rhyrnne X, 125, qui pent 6tre de date relative- 
inent recente, mais ou cepeiidantla parole* personuiliee, eu 
se disant la reino des richcsses, 3, en })roinettant la ri- 
ehesse au sacrificatour, 2, ct la force a celui qirelle aimo, 
5, ne s’arroge aucun pouvoir qui ne lui soit expressement 
attribud en bien crautres passages, il suffira de citer le vers 
VIII, 46, 14, dont rautcur voulant cekibrer la puissance 
d’lndra, ne troiivc rien de rnieux que de le comparer k la pa- 
role, etle vers X, 50, 1, ou le menje dieii estappele le iucui- 
ira, la forjnuie ])ar excellence. Nous rotrouvorons encore 
pins loin des comparaisons du memo genre. 

En resume il n y a rien au-dessus du sdman, II, 23, 16, et 
plus generalement de la priere. La parole, qui tend a Rudra 
son arc, X, 125, 6, et qui exerce sur tous les dieux, et parti- 
culierement sur Indra, une action quo nous etudierons plus 
tard, la parole est la reine des dieux, VIII, 89, 10. Les dieux 
reposent sur le ciel supreme de la parole (proprement, du 
vers), I, 164, 39, qui n’est autre que le pretre, ibid,y 35. 

L’action de la priere s’exerce en particuUer sur les deux 
ordres de pbenonieiics celestes qui figuront au premier rang 
daiis la mytliologie vediqiie, les phenomeiies du lover dji jour, 
et les phenomeiies de I’orage. L’aiirore sort de la moiitagne 
ouv^erte par les liymnes, V, 45, 1, cf. 3, dent elle entend 
Tappel, VI, 64, 5, qui I’eveillent, IK, 61, 6 ; IV, 52, 4; VJI, 


1. D’apres l’Ajiukraiiia//i dont !’iiiter]»rolation offre ici tous les caracteres 
de la vrai. semblance, 
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80, 1, etr « aecrois'ent », I, 124, 13; VII, 77, 6, q^i font 
briller leciel et la terre, IV, 56, 1. C’est la priere qui fait 
(qui ouvre) les ehemins lumineux, X, 53, 6. L’hymne est enfln 
appele svarshd « qui conquiert la lumi^re », I, 61, 3; V, 
45, 11. 

De m^me, la parole, qui triomphe dans les combats, con- 
quiert aussilapluie du ciel, I, 152, 7. Elle recoit au versX, 
98, 7, Tepithete vrkhtivani « qui conquiert la pluie », cf. 3. 
Si c’est au moment ou a dte chante I’hymne appeld rathamlara 
que le soleil a ete aperqu, c’est au moycn du metre appele 
jagali que la mer « celeste » a ete soutenue dans le ciel, I, 164, 
25. Lavache « mugissante » aun, deux, quatre, huit et neuf 
pieds, qui « produit les eaux », I, 164, 41, et d’ou coulent 
les mers, ibid., 42, ne pent guere oitre que la parole rhyth- 
inee. 

Dans ce dernier passage, il est vrai, la vache dont il s’agit 
est placeo au plus haut du ciel, et represente par consequent 
une forme superieure de la priere. De rn^me on pcut enten- 
dre le vers, III, 61,6, en ce sens que I’aurore est eveillde par 
les hymnes « du ciel ». Mais dans la plupart des autres 
passages cites, les prieres qui exercent une action sur les 
phenoinenes celestes sont bien les prieres terrestres, celles 
que I’auteur de riiymne appellc « mes » ou « nos » prieres. 

Ilya ainsientre les formes principales de la femelle ce- 
leste, c’est-a-dire en tre I’aurore et les eaux de la pluie, d’une 
part, etla priere, qui est la femelle terrestre, de I’autre, une 
correspondance dont temoigne encore en divers passages 
la mention simultanee de I'aurore, qui vient a I’appel du sa- 
crificateur, I, 48, 11, de I’aurore, qui est le salaire, la da/cs- 
hind du sacriflce, VI, 64, 1, et de la priere, 1, 183, 2, des 
aurores qui viennent au-devant des chants du sacrificateur, 
I, 122, 14, et despriwes, I, 123, 0 (et passim), ou bien des 
rivieres (celestes) et des « vaches de la loi «, I, 73, 6, c’est- 
.'D-dire encore des prieres, des prieres qui s'avancent dans la 
direction des source.s (celestes), X, 2.5, 4. Au vers I, 141, 1, 
au contraire, les « vaches de la loi » paraissent etre les 
eaux'^et en tout cas les femelles celestes, qui sont « amen^es » 
quand la priere « reussit ». J’explique dans le m^me ordre 
d’idees I’epithete visrishiMihend « qui repand les vaches », 
donnee a la priere, VII, 24, 2. Ce ne peut etre aussi que 
I’uno des formes de la femelle celeste qui, sous le nora d’^r- 
jani, monte sur le char des Acvins, quand la priere terres- 
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tre s'eleve, I, 119, 2, et sous le iiorn de Sarasvati, donne 
son lait k celui qui fait la priere, IX, 67, 32. Nous revien- 
(Irons sur ces noins particulicrs donnos a la fernello celeste, 
et nous verrons, dcs la section suivante quo le second, 
celui (ie Sarasvati, designe im personnag(> qui resume les 
differerites formes de la femelle mytliologique. La priere 
est representee allant comme une messagere (antar.,, m- 
rati), clierclior le don de la vaclie. III, 55, S; cf. I, 173, 3, 
Co dernicm passage pent explniuer le V(‘rs III, 58, 1, oii la 
♦< vaclie )) qui parait associ(3e a Agni comme messagere 
« amenant la clarte (de i’aurore) » ne differe pas de V k eloge 
de Taurore » ot ropresente la priere elle-mfoiie. Les « va~ 
ches )) dent la a miisiquo » dcs Sobharis est « ointe », VIII, 
20, 8, sent de nouveau les fernelles celestes, ou piutot le 
lait de ces fernelles qui recomponse le chant des pretres. 
Enfin aux vers VIII, 6, 43 et VIII, 55, 8, cf. 14, e'est sous 
le nom imime de « priere », d(3 pricA'e (( antique » ou « bril- 
lante w, qiie la femelle celeste parait (Hremise eu relation 
avec la priere terrestre, avec riiymne des Kanvas qui la 
<( fortifie )), avoc riiymne que goute Indra et dont elle doit 
etre la recompense. 

L4dee de refficacite nefeossaire, d(^ la puissance proprode 
la priere ressortmieux encore de rintroductioii dans le pan- 
th(fon vedique d’un p(3i'sonriage divin qui symbolise precis(3- 
ment cetto action (>n quelque sorte magique des formulos sa- 
crees, et dont le nom, Brahrnaiiaspati ou Briliaspati, souvent 
invoque on irfemo temps que les noins de differonts (^Uiments 
divinises du culte, I, IS, 5; 40, 3; X, 36, 5; 61, 15; 100, 
5; 103, 8, signifie « le rnaitre de la priere ». Co nom suffirait 
deja a le caracteriscr. II est d’ailleurs appeld en outre, le 
premier roi des prieres, IT, 23, 1, le [)ore de ioiites les prieres 
(6raAm«r^, paroxyton), II, 23, 2‘. Et on doit entendre par la, 
non-seulement qu'il inspire le piaHre, qudl <( mot dans sa 
bouche une parole brillante )>. X, 98,2; 3et7, (yii’il raide 
a louer dignomont « son ami (a lui-merae, Indra) II, 24, 1, 
mais qif 11 prononce lui-meme la fornuilo qui plait aux dieux, 
I, 40, 5, qiril chante le sdman, X, 36, 5, qiidl satish'ut les 
dieux avec des hyrnnes et des prieres, X, 64, 16, cf. I, 190. 1 ; 
3 et4. II donaeia/>«nA7/, I, 40, 3, e’esfea-dire qiril inspire les 


1. Ost pourcela que le vers X, 71, 1, sur Torigine de ia parole, est adresse 
a Brihaspatl. 



prieres composees dans le metre ainsi nomme; mais c%st le 
metre brihati qui, par allusion a son nom, lui est particulie- 
rement rapporte, X, 130,4. Le memo mot brihati estau vers 
X, 67, 1 uno epitliete de la priere « asepttetes », equiva- 
lente aux « sept prieres », qui a ete a troiivee » par Brihas- 
patiL De meme, si en tant qu’il prononce lui-meme les for- 
mules sacrees, il a droit au norn de <( pnHre », II, 24, 13; 
X, 64, 16, c’cst le nom particulier du pretre brahman 
(oxyton) qui lui convieiit avant tout autre, et qu’on airne a 
rapprocher deson propre nom, IL 1,3; X, 141, 3. Urahrnan 
(pretre), et maitredu brahman (pruVre), il est naturollement 
rennemi de ceux qui hai'ssent le brahman (la priere ou le 
prfitre), c’est-a-dire des impies, II, 23, 4 : cesimpies peuvent 
d’ailleurs etre des demons, X, 182, 3, cf. V, 42, 9. En re- 
vanche, il favorise celui qui fait le brahman, la priere, 11, 
25,^1. 

La conception d’lm dieu inspirateur des pnHa’cs, et pretre 
lui-m^me, n’ost copendant pas dans la rnythologie vedique 
unepure abstraction. ISons avons doja vu los memos fonc- 
tions attribuees a des personnages divins d’origine natura- 
liste en meme temps quo liturgique, Agni et Soma. Brahma- 
naspati semble quelquefois identifie a run ou a Tautre de ces 
dieux. Il Test probablement a Soma- en meme temps quo 
Yama, au vers X, 13, 4, ou il est dit de ce dernier quhl a 
« abandonne (sacrifie) sou propre corps », et de Briliaspati 
qu’on en a lait un sacrifice (une oflrande), cf. X, 100, 

Il Test certaiiiement a Agni ^ quand il est represente « bril- 
laut dans la demeure » et « le dos noir (de fumee) V, 43, 
12, ou qu’il regoit la qualification, propre aiidieu qui naitdu 
frottement des aranis, de sahams paira « tils de la force », 
I, 40, 2. D’ailleurs, engcndre par TvaslUri « a chaque saman » 
et « de tous losmondes», II, 23, 17, Brahmay/aspati, coinrae 


1- All vers V, 43, 12, Brihasjiati liii-meme recoil I'epitliete itvihfd. 

2. C'esl. d’ailleurs Souia qui recoil, ou seiil, ou le plus soiivent, les quali* 
fications equivalentes de dhii/as pati, IX, 75, 2; 1)1), C, de vdcas pati, IX, 2G, 
4; 101, de runnasns patu H, 8; 28, 1. Cette deriiifere esi eii outre 
dorinee au vers 1 de I'iiymne X, 164, a. un dieu non aiitreinent designe, inais 
qui lie parait guere difftu'er de Brahinai/aspiiti iuvoqiie au vers 4 du meme 
hymne. Celle die vdcas pati est ^aleuient ddnnee au vers X, 166, 3 a un dieu 
non autreuient desigiie, et au vers X, 81, 7 a Vievakarman. 

3. Rien rCempeidie de croire que e’est Soma qui estinvoque dans Je vers 1 
d© i’hymne IX, 83, sous le nom de Brahma? 2 aspati. 

4. Appele lui-merne brahmaims kavi c le sagi de la prii?re » au vers VI 
16, 30, peut'^tre meme brahmiaxaspati aux vers I, 38, 13 ; III, 26, 2. 
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Agni qt Soma, est trUhadhaslha, IV, 50, 1, c’est-a-diro qii’il 
a trois demeures, dont une (iemeure « iuferieure », II, 24, 
11, apparemment sur la terre, et une dans le ciel supreme 
otV le vers IV, 50, 4. place sa premiere .origine; comma eux, 
il est au vers II, 23, 2, compai'e au soleil, et quand il estre- 
presente, lui qui prend toutes les foi’mos, III, 62, 6, sous la 
forme d’un tauroau qui fait rctentir les deux mondes, VI, 73, 

I, on pent en conclure quo dans Tune de ses demeures supe- 
rieui’es il est, toujours comme Agni et Soma, assimile a I’e- 
clair. Il revolt meme au vers X, 68, 12, on il est aussi repre- 
sente commo « mugissant », I’epithete abhriya qu’ou peut 
traduire « nedu image ». 

Or I’assimilation de llralimanaspati a Agni et a Soma ne 
diminue-t-elle pas I’interet que pouvaient offrir, pourle sujet 
particulier de catte section, les formulas qui celebrent la 
puissance du « raaitre do la priere «, eu nous presentant ces 
formules commo de simples variantes de cellos qni celebrent 
la puissance du feu ou du breuvage du sacrifice ? Ou meme, 
son assimilation aux formes superieiires d’Agni et de Soma 
no peut-elle pas suggerer une interpretation purcraent natu- 
raliste de celles qui lui attribuent une action sur les pheno- 
menes celestes, et qui nous le montrent, comme le vers VI, 
73, 3, par exemple, conquerant la lumiere, cf. II, 24, 5 et9 ; 
X, 68, 10, et les eaux, cf. I, 190, 7; 11, 24, 4; 12; IV, 50. 3, 
(d’oii son influence sur la vegetation, X, 97, 15 et 19) ? 
Si Brihaspati, ce dieu vaiuqueur, cf. II, 23, 11; 30, 9 et 
10; IV, 40, 1 ; X, 103, 4, fait sortir (d(j I'etable celeste) des 
vaches, II, 24, 14, cf. I, 62, 3 ; X, 68, 3 et suivants, X, 108, 

II, qui representeut, soit les aurores, cf. X, 67, 5; 68, 9, 
soit les eaux expressement nominees aux vers II, 23, 18 
et VI, 73, 3, cf. X, 68, 4 et 5, n’est-cc pas parcc! qu’il 
represente lui-inerne, soit le soleil, soitreclair ? L’allusion 
a I’eclair en particulier no sernble-t-elle pas evidente dans les 
passages ou il est fait mention du « bruit » qui accompagn* 
les exploits de Brihaspati (le sage bruyaiit, X, 64, 4 et 16), 
« naissant dans le ciel et ecartant les tenebres », IV, 50, 4, 
cf. IV, 50, I; IX, 80,1? 

Nous avons repondu d’avance a ces objections dans les 
sections consacrees a Agni (p. 139) eta Soma (p. 212), en 
constatant I’interet qu’offrait en tout cas la designation du 
soleil ou de I’eclair par les noms du feu et du breuvage du 
sacrifice, pour la determination de Taction attribute aceux- 
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ci sur les phenomenes celestes. De m4me, le norn sfeul de 
« maitre do la priere » donne a un dieu representant le soleil 
ou I’eclair, suffirait pour caracteriser le r61e assign^ dans I'or- 
dre du inonde aux ceremonies du culte, particuliereraent, 
et c’est par la gue les formules concernant Bfahmanaspati 
gardent leur interet propre apres celles qui concernaient 
Agni et Soma, a la priere. L’ auteur du vers 11, 24, 3, insiste 
d’ailleurs sur le sens de ce nom, en disant des exploits ordi- 
naires de Brahraa?iaspati, cf. 2 et 4, ouverture de la caverne 
et delivrance des vachcs, accompagnecs de la disparition 
des tenebres, de rappai’ition de la lumiere, du jaillissement 
des eaux, que ce dieu les a accomplis par la priere, brah- 
jwaiiri (cf. mail, 11, 24, 9; 13). C’cst aussi avec I’liyrane, 
nrkena, que d’apras le vers X, 68, 9, cf. VI, 73, 3, il a dis- 
sipe les tenebres. C'est avec des byrnnes qui « brblent 
comme le feu w, qu’il a « brise » la retraite de Vala, X, 68, 
(), et au vers X, 68, 4, il cst compare iui-m^.ine ariiymne (a la 
voixdutonnerrc), qui fait jaillir retincellc du ciel. Peu iinporte 
(lue la priere do Braluna.»aspati, qnand ce dieu ropi'esente I’e- 
clair, represente le tonnerre, comine cet bymne dont il est 
dit au vers X, 67, 5, qu’il I’a trouve, pareil au ciel tonnant. 
L’emploi des mots signifiant « hymne » ou « priere » n’en 
garde pas moins son interet pour le sujet qui nous occupe. 
De memo, le char brillaut sur lequel il monte qiiand il dissipe 
les tenebres, cechar qui « fend I’etablo des vaclies celestes », 
est appele le char « de la loi », 11, 23, 3. Dans un autre vers 
oil SOS exploits ne sent pas specifies, 11, 21, 8, nous lisons 
que son arc, avec lequel il atteint tout cc qu'il desire, a pour 
cordc « la loi (du sacrifice) » et que ses fleches se fixent dans 
roreille, c’est- a-dire qu’elles ne sont autres que des prieres ; 
c f. 1, 190, 4. 

Ailleurs c’est la troupe des coinpagnons de Brihaspati qui 
pile et qui chante en meme temps que lui-mome brise la ca- 
v*erne avec fracas et delivre les vaches, IV, 50, 5 ; cf. 1, 62, 
3; X, 108, 11. Il semble alors rcmplir, avec I’aide d’une 
troupq de sacrificateurs, un role identique a cekii que nous 
verrons attribue a ludra. Comme ludra, il pi'cnd pour allied le 
sacrificateur, II, 25, 1 , cf. 23, 10; comme ludra, iltriomphe 
des demons designes par les noms de Cambara, II, 24, 2, et 
de Vritra, VI, 73, 2 (cf. X, 68, 6 et suivants). Mais souvent 
il n’est lui-meme que le compagnon et I’allie du dieu guer- 
rier par excellence, II, 23, 18; 24, 12; Vlll, 85, 15, avec le- 



quel ili‘orme un couple, II, 24, 12; IV, 49 (en eiitier) ; 50, 
10 et 11; VI, 47, 20; VJI, 97, 9 et 10; X, 100, 5; 164, 4 ; cf. 
II, 30, 4; X, 42, 11 ; 103, 4 et 5^ analogue a ceux d’Indra et 
Agni, dlndra et Soma, ou plus generalement dlndra et d' uii 
representant quelconque du feu ou dii breuvage du sacrifice. 
C’est done aussi a Agni ou a Soma qu’il est plus ou moins com- 
pletement assimile quand il figure a la tele d’uno troupe de 
sacrifleateurs, de cliantres, VII, 10, 4; X, 14, 3, ou plusge- 
neralemeiit d’une troupe de compagnons, et qu’il est appele 
par exemple le maitre des troupes, II, 23, 1 ; cf. V, 51, 12. 
Ces compagnons sent celebresavec Iiii tout le Jong de riiymiie , 
X, 67 (cf. 68, 11), d’apres lequel Brihaspati « desirant la 
lumiereau milieu derobscurite a fait apparaitro les auroros )> , 
4, et « brisant la. forteressc, a fait sortir do la mer Taurore, 
!e soleil, la vaclie », 5, cf. 3 et 8. Mais iis ne sont pas seals 
a chanter, 3; Brihaspati, a cote duquel figure du reste dans 
le meme hynnie, 6, le dicu atiquel appartionnent en propre 
les attributs guerriers, e'est-a dire Indra iui~meme, B/ihas- 
pati ebante avec eux, 3, comme il conviont au « rnaitro de 
la priore », au dieu « a lalangae harjuonieiise que les ancions 
rishis out mis a leur tetc » (puro dadhire, cf. purohiui), IV, 
50, 1. Dans rhymiie X, 98, Brihaspati, iuvoque par De- 
vapi, qui le prie de faire plcuvoir le nuage on faveur d(3 Cayn- 
taiiu, 1 , met dans la bouche du pretre lui-rneme, 2 et3, la pa- 
role c( conquerant la pluic », 7, avec laquelle lo preU‘e et le 
dieu conquieront ensemble la pluie pour Cawitauu, 3. 

Les compagnons de Brihaspati ont ordinairernent locarao 
tere equivoque de tons les ancieiis sacrilicateinv, nuutio 
prdtres, moitie dieux. Nous avons eu deja (p. 97) roccasion 
de citer les vers II, 21, 0 et 7, ou lour apparitioii et leur divS- 
j)aritioii somblent representer Tapparitinij (it la {lis})arition 
des pheuoineneslumineux ou igiuis du eiel ; cf. IV, 50, 3. Dans 
rhymne X, 07, au vers 7, ils out pour sueur le <( lait cliaud 
e’est-a-dire les pluies tiedes de Forage. Au vers 2 du memo* 
hymne ils reeoiveat hi nom d’Ayygiras; or, la troupe dos Angi- 
ras peut etre consideree comme lo type le plus accoinpJi de 
ces groupos do sacriiicateurs mythiques dans Jcsquels nous 
voyoas si souveiit se confondre les atuibuts de Fliumanite et 
ceux de ia diviiiite. 


i. Au vers VII. 3, ludr^ jmraiT etre o}j]>o.se a Brahmanaspati comme 
roi de la priere « I'aite par les dieux 
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Brihaspati porte lai-nunne le nom d’Angiras, II, 23, 18, 
si souvent donue a Agni, cornme a TA/zgiras par exceilence, 
ail chef des Ayigiras. Mais il recoit beaucoup plus souvent 
celui d’rfngf/im* (V. Gr. s, v,). Ce nom, qui est le patronymi- 
qiie derive du precedent, semble faire du dieu de la priere, 
cornme de la priere ello-meme, un produit » du culte dont 
Ics Angiras sont les plus aiiciens ministres, ce qui n’empe- 
che pas que, comine Agni, il iie regoive le nom de pere, VI, 
73, 1 ; X, 07, 1, et qu'au aws X, 100, 5, il ne seinblo, sous 
cenoin, idcntifienon plus sculemeut a A/zgiras, mais aManu, 
pere comrnuii de tons les homines. 

Quoi qn’il en soit, la creation du porsonnage divin doBrah- 
ma/zaspati pent etre consideree cornme le temoignage le plus 
frappant de la croyance a une eftlcacite propre et en quel- 
que sorte intrinsequo de la priere. La plupart des indianistes 
sont d’accord pour voir en lui le prototype du dieu qui figure 
a la tete do latrinite hindoue, sousle nom de Brahman (mas- 
culin, au nominatif brahmd)\ dont le sens vediqueest « pre- 
tre tandis que le Brahman neutre (au nominatif brahma), 
c’est-a-dire Tame du monde, Tetreainique de la philosoj)hie 
vedantique, porte le nom vedique de la priere elle-meine. 
Mais bieri avaiit que cette double conception ait consacre le 
triomphe de la caste brahmanique iion-seulement sur les 
autres castes, mais sur les dioiix que lo sacrifice mettait en 
quelque sorte a son service, Brahnuuzaspati etaitdejii lesyni- 
bole du pouvoir quo les pretres vikliques s'altribuaient, ot qvOils 
rapportaieiit directement aux ceremonies du culte, particu- 
lierement a la priere. Et en effot, co dieu qui « embrasse 
tout )), II, 24, 11, est pour eux le plus dieu des dieux », 
II, 24, 3, le pere des dieux, II, 26, 3, cf. IV, 50, 6, qu'il a 
forges cornme uu forgeron (forge le fei*), X, 72, 1 et 2; cf. 
IV, 2, 17. Anvers X, 1)8, 1, plusieurs des principaiix dieux 
vediques lui sont identities, cornme dans rhymne II, 1 , tons 
^ont successivement identifies a Agni. 


1. Jc ct’ois([irau vers IX, 111 , (» !c mot Oralunan, masciilii), Brah- 

mfuiasj'/ati, pressant jc Soma ei chantaut, dans le lieu oil I'liomme ospere 
devmiir immortel (cf. les vers suivanls et IX, 83, 1 el ^.) 

2, C’est uii fait di^j^ne de ren arqne cpCune des vares allusions a la distinc- 
tion des castes que renfernie J /tijr-Veda se rencontiv^ prtHiiseinent dans un 
hymne k Brahma^iaspati, riiyn ne 50 : les vers 8 et 0 de cet hymne pro- 
metfeiit on etfet la favcnr divine et tons les Ideiis au rui [raja/i] qui reconnaitla 
preeminence du brahman, Au vers 5 de J'hymne X, 109, la femme enlevee 
au bralunane est reirouvee par Brihaspati. 



itvec Br^hmanaspati, il faut nommer encoi'e:' ^ 
persdiinag ridentifiGatiou ayec Agni n’est pas simple- 
ment yraisemblable ou aecidentelle, iiuais complete et dM 
pitive % et qui cependaiit doit (Hre aussi considere conipie 
symbplisant particuiierement la puissance de la priere. 

Je n'insisterai pas sur le rapprocliernent des invocatums 
adi'essees a Naracamsa et a Bnhaspati aux vers 4 et 5 de 
rbymne I, 106, ni sur les vers coiisacres a Naracamsa dans 
dps by mpes a Brills le vers 2 de rhj'inne X, 182, et le 
vers 9 de I’liymne I, 18, d’ou on pourrait peut-etre deja con- 
clure que les deux personnages sent consideres, sinon 
comme ideiitiques, au moins comme tres-analoguos Je ne 
m’attacherai qu’aii uom meme de Naragawsa. Ce uom, 
comrne cclui de BrahmaMaspati. est an compose impropre, 
c’est-a-dire un compose dont le premier termo est flechi, 
avec cette particularite que la derniere lettre de la flexion 
a disparu, le iiominatif nardmmsali, par exemple, etant pour 
nardm mni.sali, comme le prouve le vei's II, 34, 6, ou les 
mots flgurent separes par I’enclitique na^ le premier sous sa 
forme complete, tandis qu aux vers IX, 86, 42 ; X, 64, 3, ce 
premier mot, en depit de ronclitique qui le separe egalement 
du second, se presente sous la forme alteree nard. II ostvrai 
qu’au vei’S II, 34, 6, la locution en question n’est peiit-etro 
pas prise comnio un nom propre : mais il en est de memo, 
etbieri plus certaineraent, malgre la deformation du premier 
terrae, au vers IX, 86, 42. Et ce sent prekismaent les passa- 
ges oil ello garde son sens etymoiogiquo qui nous aideut a 
retrouver la conception primitive fixee daijs lo persoiiuage 
assez eiface do Naragauisa, 

Le mot caninm, forme de la raciue cos, cams, comme le 
mot casinan ideutique au latin carmen^ designe tout particu- 
iierement les forimilcs auxquelles est aitribuee une efficaeite 
en quelque sorte magique, aussi bien cellos qui sent c( droi- 
tes», II, 26, 1, c’est-a-dire coiiformos a la religion des rishis, 
que celle des demons ou des sorciers, ou plus generaloment 


A, Voirlll, iiie Ji (li Je deuTrierue vers des hymnos .^pra, II, 3 ; V, 3 ; VII, 
2 : X, 70, oh il remplace TaniinapjU, autre forme d*A^aii invoqiuHi seuleduns 
quarre des hyraiies ^pri, tandis qiraii vers 3 do riiymne, .4pra 1, 13, et de 
rhvmne .'Ipri I, 112, il figure apres Tanunupat invoquo au vers precedent. 

2. Aux vers O-S du meme hymne 1, 18. lo .sadams paii. , a le Timitre do la 
d.enieuro », qui fait renissir rollVande, 7 et 8, pourrait etre Brihaspati aussi 
bion qu'Agui lai-meme. 

X4J 


liLliiiAiGM:;, Uc.ldjion vr<:li(/ue. 
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4erennemi/I, 18, 3; 94, 8; 128, 6 ; IH, 18,2; mi, 24 
34, 12; 56, 19; VIII, 39, 2. Ces deux cmplois du mot sd ren- 
coiitront dans un inline liymne, I, 166, aux yers 8 et 13', 
II n ’a pas en realite d’autre sens. Les passages on MM. Rotb 
(‘t Grassmann voulent qn’il signifie « faveur divine »s*expti~ 
quent tous pae J’idee de I’ofticacite absolue des foamules. 
C’est aussi la formule efficaeo, et non la faveur ceieate, qui 
est personnifide et divinisec dans les vers V, 40, 3; VII, 35, 
2, coinme le pi’ouve le vcrs X, 64, 10, on le eamsa invo- 
que est expressement designe cornme lo tmwsa du sacritica- 
tonr, litteralement « de celui qui prend de la peine ». Au vers 
IX, 81, 5, le nom de eiimsu est reiuplace, a la suite du nom 
deBliaga comrrie dans les trois citations precedeutes, par celui 
de nrcamsa. compose propre equivalent a la locution nardm 
c«m.vab et au compose impropre nardcamHU, auxqucls nous 
nous trouvons ainsi uaturellemeut ranieues. 

De ces composes et de cette locution il faut encore rappro- 
cber les locutions pilvindm cttmsdh, X, 78, 3, pamsdm Ufijdm, 
II, 31, 6, et eutin tjamsam «//oh, IV, 0, 11; V, 3, 4, la der- 
niere ujqdiquec a Agui, ce dieu auqucl nous avons dit quo 
Xaraqawisa est aussi regulierement identifie. Or, le emxxm ou 
les <,*am.sa des pores, et particulierement «les Ucij et dViyu, 
soul les formules, les prieres efficaccs de ces cuicdtres des 
sacrificateurs actucds, comme Ic canisa des Jiomines en gene- 
ral est la formule, la priere buraaine. Cc qui prouve que les 
locutions et les composes en question ue doi vent pas etre intor- 
pretes, comme le fait, sauf des exceptions assoz arbitraires 
M. Grassmann, suivant toujours rexemple de M. Rotb, dans le 
sens concret de « loue des liomuies, etc. », tire du sensabstrait 
d'« eloge », c’est la. locution equivaleate mar/«ra rammm, I, 
141, 0. On comprend, en ofiet, que la formule du mortel soit 
appclee la formule « mortelle »; on comprendrait moins bien 
qu’une locution dont le sens propre aurait ete k eloge mortelw 
elij; designe celui qui est loue par le mortel. 

1,. Ci‘. J’opi'K^sitioii (les composes (/i/hramsa et. siirnm^ia^aij/ior.amsaet pdka-- 
rr/nua (v*^Gr. A. v). 

:i, Pom* rroTVsy/li el r/misfcm et moine pour prtm.svn’h 

aux vers 1, 9 e t 10, oil il preiul crrmsa thins !e sens de « faveur x?. Quant 

au compose j Ivamwifia , 1, 101, <> ; \ 11, .1, auqiiei il doruie le sens do 

« loue dcG vivanis v, ce ii’esl (las un piossVssih mais uii siinpie compose de 
depofitlance, <‘omiae rindi<jue deja I’accentuation (sur ia deniiero syllabe.; 
il signilie « formule qui doiine ia vie y. (cf. pour Feiripjoi do jiva le inot 
iii'ad/ia/ij/ff, Or. s. r.j. 



La « forrttule du mortel » est d’ailleurs la poUr le mortel 
lui-inemc, la priere pour le sacrificateur, comrne le prouye, 
dans l6 Ters, roppositiou de cette locution et du 

(ievdn « les dieux ». An vers 11 du mdine liynino, I, 141 ^ le 
nom des dieux est a son tour remplace par la locution (/rrd- 
ndm edmsam « la formule des dieux », cf. X, 31, 1, qui Uous 
rappelle rassiniilation des dieux a des sacrificateurs^ et 
ropposition des deux sacrifices, des deux prieres, terrestre et 
celeste. Pour plus de clarte, ce vers renferme encore la 
mention expresse des deux races (liumaino et divine) qu'il 
nous inontre, ainsique la « formule des dieux », dirigees par 
Agni. La meme opposition serotrouve an vers HI, 16, 4, entre 
lenom do's dieux et la locution « la formule des hommes » : le 
messager des deux mondes. Agni, sc dirigo, et vers colle~ci, 
et vers ceux-la. An vers IX, <S6, 42, e’est le compose impro- 
\)Ve nard~fmnmm, doritles deux tonnes sont la separes par 
Penclitique ca, avec radjectif daivf/iun se rapportant an mot 
cammm sous-entendu, e’est-a-dire encore la formule des 
hommes •» avoc cello des dieux » qui sort do devcloppe- 
rncut a la phrase « Soma va entre les deux races » ; eri ajou- 
taut quo cet autre messager des deux moudos va c( outre la 
formule df3s hommes et cello des dUmx )),lo poete nous rap- 
pelle que les dieux sacrifient en meme temps que les hom- 
ines^. C’est encore dans le meme ordre d’idees qu4l faiit 
expliquer les « deux camsa » des vers I, 185, 9 et IV, 4, 14. 
Dans le premier, les deux formules (celeste-^ et terrestre), 
invoquees coinme Test aiileurs la formule du sacrificateur 
(p.30G) oil la formule des dieux, X, 31, 1, seinblent ronipia- 
cer passagerement le couple meme du ciol et do la t<uTe. 

II ne faut cherclier qii’une nouvollc preuve du pouvoir at* 


1. C'ost (lann le iiieriie ordre (Fid eof? que j’expliqiie les epitlietes uru{‘('i\xis<i^ 
gfvnbhlrorfimsa, dans leur application aux dioux ; M. Grnssniann, apres 
M, RoUi, y duime (Uicorc uu nonveau sens an mot cnin.s>7, en traduis«.nt 
(( qui dornmc an loin ou « <lans les cspaces i^roronds » . 

'ii. Cf. encore I’oppositioa deja sigualee de Brahnia/nispati el. dUiidra, ce 
dc-tMiier elant considere conime le rot « de la pridre I'aite par ies dieux », 
VII, 07, 3. . . 

3. L’epitliete naryd, qui pent signifier <r puissantes » ne fait peut-etre allu- 
sion que par uoe sorte de jeu de mots a la locution ?utrdxn ramsah, cf. V, 
41, 0. D’aillenr.s, r:ne locution signifiant <t forniuie des homme.s » pourrait 
designer an duel la furniule des hommes et celle des dieux, comme le duel 
du mot pi'ithivl <f lerre » designo la lerre et le ciol, et ceia d'autant ])lus 
aisement quo le mot nri desigue souvedt les dieux aussi bion quo les 
ho mm os. 
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‘ tribue aux formules sacrees dans les passages ou nous 
vojons los dleux Maruts compares aux fornjules dcs pei'Ss X, 
78. 3, a la fonnule des homines, II, 34, 6,.!<)U Indra lui-m4me 
appele « la formule des homines », VI, 24, 2. N-avons-nous 
pas vu en efiet(p.297) le meme Indra appele le waiiira, c’est- 
a-dire encore la fonnule par excellence? M4me observa- 
tion sur les passages qui nous montrent la protection des 
dieux s’exercant par I’intermediaire des formules, X, 7, 1, 
ou selon la comparaison repetde dans les vers 9 et 10 de 
rhvmtie I, 173, « conirae par les formules des hommes », on 
encore qui font des formules m^mes un present des dieux, 
VII, 25, 3 ; Val. 9, 3. 

Conclurons-nous de ce qui precede que le personnage de 
Naracawsa represente directement la formule ou la priere? 
Uno telle conclusion serait en disaccord, et avec I’attribu- 
tion ordinaire du sexe ferninin aux personnages representaut 
la priere, et avec I’identification reguliere de Nardqamsa et 
d’Agni'. Je ne vois d’autre moyen de lever la difflculte que 
d'interpreter le compose impropre nardcmma a la maniere 
d’un compose possessif. On comprend qu’il n'ait pas pris ce 
sens au vers IX, 80, 42, explique plus haut, oil ses deux ter- 
raes sont separes par unetmese, bien qu’il I’ait peut-citre dans 
les memes conditions au versX, 64, 3, qui parait opposer a 
Psaraqanisa I’Agni « allumepar les dieux ». Quoi qu’il en soit, 
le mot narth-iimsa, en tant qii’il est Ic nora d’un personnage 
divin, parait avoir, a la maniere d’un compose possessif, lo 
meme sens que le derive ndracamsa, dans son application a 
Soma, X, 57, 3, et designer Agni, non pas simplcment cornme 
le dieu loue par les honurics, mais comine le dieu de la priere 
humaine, e’est-a-dire conme un autre Brahmaiiaspati. 

iN'anica??«sa d’ailleurs, s’il est celebre moius souvent que 
Brahraaiiaspati, ne Test pas en termes moins magnifiques. 
Ce dieu « a quatre membres », X, 92, 11 (cf. p. 31), est aussi 
« Ip plus dieu des dieux », X, 70, 2, et il egale en grandeur 
les trois cieux, II, 3, 2. 

II nous reste a indiquer comme nous I’avons fait successi- 
veinentf.pour les divers elements males et femelles, quelles 
sent (Ians la mythologie v.ediquc les diverses representations 
des priin-es. 


1. XotoKs ('.eiiendaiit (|u’<iu vei-s IV, il. 1, I’lijmne est corn|>!ti'eu un sacri- 
liciUeur iliviii. 
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C^e^st seuloinent dans la secondo pnrtie rle cet ouvrage, et 
a propos de raction exercee snr Indra par les liymnes .gui 
lui scmt adresses, que je traiterai des prieres consideffes 
com mo les vehicules oa cornme les attolages des dieux. Mais 
je puis citer des maintenant, cornme allusiohs a la represen- 
tation des prieres sous forme de cavales, d’lirie part le nom 
de « conducteur {;ijantvi, cocher oti cavalier) » des prieres 
ou do riiymne, donne a Agrii, III, 3, 8, ot a Bralima^iaspath 
II, 23, 19, de Tautre le verbe vawc « caracoler )> emplo 3 ’^e 
pour oxprimer la rnarclie de la priere, I, M2, 4 ; III, 39, 1 : 
X, 47* 7. Au vers II, 34, 0, c’est aussi, a ce qu’il s(3nible, la 
priere qui cst cornparee a une cavale on mfunc temps qu’a 
une vache feconde. 

Quant a la representation des pri(na>s sous forme do 
vaclies, nous on avons ou ddja des exemples, et ello est des 
plus frequontes. Les prieres en effet « rniigissont », et olios 
sent fecondes, ou, selon Texprossion des hymnes, dies ont du 
lait. II on est k eeteg<ard do la parole du prAtn' niortel, X, 17, 
14, cornmo de la parole divine, appelee expressement une 
vaclie, aux vers VIII, 89, 11, cf. 10 ; 90, 16 ; 161, 41, et des 
hymnes du vent, coinpards a uno mamell(> qui s(3 gonlle, 
I, 169, 4. Les prieres actuelles on effet soot, coniine nous 
Tavons vu, la reproduction des prieres anciennes dont Fori- 
gine est divine: ce sent des « vachcs rcvenantes », IX, 72,6. 
La priere, avarit d’etre « decouverte » etait une vacln^ er- 
rant sans gardien, HI, 57, 1. On lit au vers X, 64, 12 : 

« Cette priere que vous m’avez donnee, 6 dieux, faites 
qu’elle se remplissc de lait comme une vache ! » Si U) pro-- 
tre qui dirige ses liymnes vers Rudra se compare lui-merne 
a uii borger, I, 114, 9, cf. VI, 40, 12, c’est qu’il assimile 
les hymnes a des vaclios, comme celui qui ajires avoir 
adresse son h}’mne a la Nuit diviniseo, lui dit : « Lai on 
quelqno sorte dirige vers toi des vaches », X, 127, 8. Les 
troupoaux que I’auteur du vers VII [, S5, 10, veut faire 
envoyer a Indra ne different vraiseinhlablement pas do 
rhyinne, des chants, rneritionnes dans lo mdme voi;*^. Au 
vers VII, 94, 4, il est dit expressement des vaches en- 
Yoyees a Indra, qu’elles lui sorit envoyees a a\;oc la pensee n 
ou (( la priere )>. Indra est lui-meme compare a une elalde 
qui revolt les chants assimiles a des vaches, VIII, 24, 0. 
Ailleurs la comparaison de la priere a une vache se complete . 
par celle du pretre a un veau (qu’elle allaito), X, 119, 4. 
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La pri^re est une vache qui donne son lait an cMntre; 
II, 2, 9. De la parole infieconde on dit qu’elle n’est pas upe 
« vache », X, 71, 5. Les intelligences faibles « epuisent » 
la parole (proprement, la niusique, I’liymne chante), IV, 
24, 9, c'est-a-dire apparemment la rendent sterile, 

II arrive nienie que les prieres ne sont designees que par 
ce liom de « vaches ». II eii est aiiisi par excmple aux vers 
I, 7:3, 6; III, 58, 1. C’est la priere ancienne, la priero, des 
peres qui esst appelee au vers I, 139, 7, « la vache donnee 
aux Angiras par les dieux » . La vache « annoncee » a Varuna, 
et qui donne son lait, X, (35, 6, parait Mro encore la priere. 
J'en dirai autant des vaches qui cherchent a attirer celui qui 
sejourne dans le ciel, I, 173, 1 , II fout reconnaitre toutefois 
que dans les passages de ce geiu'e, la vache peut souvent 
representcr les offrandes au.ssi Inen que les prieres. 

Ailleurs la priero ou la parole « na'it dans le sejour de la 
vache », III, 55, 1, comme si elle n’etait que la voix de cette 
vache inythique. 

La parole, quand elle se donne a un honimo, et avant tout 
a un pretre, est aussi coinparee a une epouse richement vetue 
qui se livre a son epoux, X, 71, 4. Au vers I, 167, 3, la 
priei’e scrable consideree conime repouse de Manus. Mais les 
prieres, cornme nous 1« verrons dans retud(3 qui sera consa- 
cree a Indra, sont avant tout les epouses des dieux auxquels 
on les adresse. 

Los prieres u’ont pas que des representations aniinees. 
J'ai dit deja qu’on les verrait plus tard assiinilees a des vehi- 
cules. (lelles des differents sacrilicateurs sont aussi conipa- 
l ees a des branches qiii se separent (voir la note de I’ln- 
trodrction sur le mot vip). 

Souvent la priere est consideree comme uue arme {ibid.), 
surtout corame une fleche, comme une fieche placee sur Fare, 
I^, 09, 1. Nous avous vu deja que les fleches iancees par 
Brahmauaspati, avec un arc qui a pour corde « la loi », vont 
se fixer « dans les oreilles », II, 21, 8. De ineme, au vers I, 
84, i6, les fleches que portent « dans la bouche « des 
« bffiufs )) qui paraissent representer les Maruts, ces chan- 
tres divins pqr excellence, sont apparemment leurs prieres, 
et c'ost avec cos prieres qu’ils «*atteignent le coeiir ». C’est 
peut-etre dans le memo ordre d’idees qu'il laudrait chercher 
rexplication du « carquois » des Maruts dans le versobscur I, 
122, 1. Agni frappe les YatudhAnas avec une fleche « nee de 



Tesprit », X, 87, 13. cf. 4. Les deux representations de la 
prierG, sous forme defleche et sous forme de vache, semblent 
combineGS, avec cette indifference, ou pliitdt avec ce gout que 
montrent les poetes vedique.s pour I’incoherence des meta- 
pbores, dans lo nom propre goearya (Gr. s. v.) k qui a pour 
flechela vacho ». Enfin nous avons a'u que la vraie formule a 
« quatre pointes » et triomi)he de celle qui n’en a que trois, 
1,152,2. ' ‘ 

Reinarquons encore que le renouvelloment constant de la 
priere est exprimd par I’assiinilation de i’ceuvre du poete a 
un tissu, X, 53, 6 ; cf. VII, 33, 9. « Que la chaine de I’etoffe 
ne se brise pas pour rnoi avant le temps, quand je tisse la 
priere, » (lit Taubuir du versll, 28, 4, c’est-a-dire : « Puisse- 
jo viATG pour continuer a adresser ma priere aux dieux ! » 
La continuite do la priere est aussi exprimde par le mot 
.vi/wmffn « couture », 1, 113, 17. 


SEdTIGN V] 


LK UERSONNAGE MYTIIIQUE DE LA FEMELI.E 


Le p( 3 rsonnage mythique de la femelle donno lieu aux 
internes observations que cclui du male (voir p. 220). L’iden-) 
tification des divers elements, naturels ou liturgiqiu'S, aux- 
quels la inythologie vedique attribue le sexe fciminiri. n’est 
pas moins complete que cello des divers ebimonts, naturels ■ 
ou liturgiques, auxquels die attribue lo sexe masculin. 

Cette identification, il est vrai, s'expliquuit plus aisdnent 
pourlesmales qu’elle ne s’explique pourlesl'emelles. A un point 
de vue puz’eraent naturalistc, rassimilation du soleil, de 
I’eclair. du feu et meme du breuvage du sacrifice, avait deja 
sa raison d’etre dans les plienomeiies analogues de In^niere, 
ou du. moins de couleur et de cbaleur, communs a ces divers 
elements. Mais entre i’aurore et la nucie op ne decouvre 
guere d’analogie naturelb;, du moins au premier abord. II 
soluble qu’ici le rapproebement n’a pu se faire que par I’in- 
termediaire des offrandes et des priiires auxquelles raurore 
et les eaux celestes ont et<j a la fois assimilees. Cette assimi- 



lation des elenients des deux ordrcs do ph^nOraenes cdifestes 
aux m^mes elenients da culte, qui n’a fait peut-Mre que oon- :: 
firmer et consacrer I’idee d’nne identite d‘essence entre lo 
soleil et I’eclair, parait bien etre la cause premiere de la con - 
fusion qtii s’est pareillement etablJe dans la mytllologie v6di- 
que entre les deux formes principales de la femelle dans le 
ciel. 

I Deja, du reste, dans rassimilation de la priere et de rau- 
rdre, nous avons cu a constater une grande hardiesse de la 
Speculation theologique, etendant, au dela des donnees natu- ; 
ralistes, les applications d’un sjsteme general qiii avait 
pourtant son principe dans ces donnees. Au contraire, Tidee 
de I’idcntite des eaux employees d'anS le culte et des eaux 
celestes etait rigoureusement exacte, et I’assimilation des 
offrandes de lait et de beurrc, taut aux eaux celestes qu’a la 
lumiere, s’expliquait aisement par la representation de rau- 
rore et de la nuee sous forme de vaclies. Quant a la priere, 
representant naturellement la voix du tonnerre, et memo les 
eaux celestes d’ou elle sort, et qui sent ordinairement con- 
fondues avec le tonnerre sous une seule et meme figure my- 
thique, c’est surtout, a ce qu’il nous a seinbb), pour qu‘il n’y 
eiit pas do laciine dans le systerae general d’assimilation de 
chaque element du culte a un element de cJjacuu des deux 
- ordres principaux do plienomenes celestes, qu’elle a ete con- 
siderec comme representant aussi I’aurore. 

Nous avons vu d’ailleur's (p. 2S3) quo les oflVandos et les 
prieres, comme les plienomenes de la pluie et du tonnerre 
qui leur correspondent dans I’atmosplKn’e, sent souveiit ellos- 
monies assimilees ou coufondnes. Aux exemplos de ce fait 
cit^,s alors comme etant do nature li confirmer I’assirailation 
reconnue entre les piieres et les eaux celestes, ajoutons en- 
core ici les suivants. L’hymne, ou plus generalement la 
parole sacree, ost une nourriture quo le pretre olfre a Mitra 
ef a \\aruna, X, 30, 1 ; cf. VII, (54, 5. C’est comme un mets 
favor i, I, (51, 1 et 2, ou plus generalement une ofiVande qu'il 
presente a Indra, VIII, 55, 11, ou meme a Soma, IX, 103, 1. 
Et en effet, les hymnes enivrent Indra, VIII, 53, 1, ils sont 
comme les premick’es coupes de liqueur pour Agni, VIII, 92, 
0. L’offraude de-riiymne est au vers II, 41, 18, exprimee 
par le verbe Im, et au vers VIII, 52, 4, par le mot qpi 

n’est d’ailleurs employe quo pour I’offrande reelle. Enflti an 
vers VI, 1(5, 47, riiymne, designe par le nom d’offrande faite 



ayec le*coeur, doit tenir lieu a Agni de taureaux et de yaches. 
C’est ainsi encore que les yaches a huit pieds doiit Agui 
regoit roffrande II, 7, 5, ne peuvent representer 

qne les prieres. Au vers Vai. 2, 4, les prieres et les offraiides, 
(id les gduttes de Sorna) ecliangent leurs fonctions, les pre- 
jnides distillant im liquide savoureux, taudis que les se- 
condes itivoqueut Indra. 

I L’equivalence des deux formes principales de la femelle 
mjthique dans le culte ainsi doublement etablie, findirecte- 
ment par le fait qu’eiles representent les memes elements, 
des phenbmenes celestes, et directement par des textes du 
genre de ceux qui vionneut d’etre cites, ijous rapproche en- 
core de la conception de I’identite essentielle de la femelle 
sous ses differentes formes terrestres ou celestes, conception 
qui devait se completer par la confusion de ses deux formes 
principales dans les phenornenes celestes, rauroro et I’eau ■ 
de la nueo. 

Gettc confusion d’ailleurs, si (die est due avant tout a une 
representation commune de rune et de I’autro par les rnemes 
elements du culte, a pu etrc favorisee dans une certaine me- 
sure par robservation des nuages (lores par rauroro, ou, 
pour employer le langage des hymnes, des (!aux qu’elle tra- 
verse, VI, (>4, 4, cf. I, 48, 3 et V, 45, 2, quand (die apparait 
dans la partie oriontalede I’atmosphere cdiuraidei), I, 124,5, 
d’oii la comparaison de I’aurore a une baigneiise, V, 80, 5. 
Nous devons nous rappeler en outre (voir p. 155) que la diffu- 
sion de la lumiciro est souvent assimibn-j dans les hymnes a. 
repanehemcnt d’uri liquide, et qu’en particulier les splen- 
deurs de Faurore, de Faurore jaillissaute, I, 48, 6, et bril- 
lanie commele torrent (Fane riviiu-o, I, 92, 12, sent compar^es 
aux flots brillants des eaux, VI, 61, 1. Les « brillantes » qui 
au vers I, 72, '10, couleiit cornme des rivitires, sont sans 
doute encore les aurores, auxqnelles est en outre appliquee 
au vers V, 59, 8, F(jpitliete ddnueitrdh. « ayaut dos gouttes 
bf*illautes ». Ou'ne saurait nier qu’une telle conception des 
plienonn’ines lumiueux n’ait pu contribuer aussi pour sapart a 
la confusion dont il s’agit. Quoi qu’il en soit, nous voyons 
au vers X, 67, 5, Faurore sortir, en meme temps qne le soleil 
et Fhymne, ou la vache (jui est la figure inythique de Fhymnc, 
du reservoir des eaux fenclu par llriliaspati. Sans reveuir siir 
la confusion signalee plus haut (p. 228) du soleil et do Fdclair, 
dont ce passage est une nouvelle trace, nous reinarquerons 



que raiirore occupe iei a cote de rhymtie sortant dif r^ser- 
Yoir des eaux> et repr$sentant par eonseqneiit la voix du 
toimerre, la place qui appartieiidraifc phis natAirellejxieiit 
aux eaux elles-memes ^ Lors done que raiirore, qui tout 
en gardant son unite d’essence, X, 55, 4, cf* X, 88, 18 et 
VaL 10, 2, a au moins deux formes, ou, ce qui revient au 
merne dans le langage mythologiqiie, iino scour « inferieure » 
(dans le sacrifice terrestre) opposee a raurore reelle ou su- 
perioure, X, 55^ 4, lorsque I’aurore, dis-je, est dorinee comme 
triple, onpeut etre tente d’interpreter ces trois aurores, VIII, 
41 , 3 ; X, 67, 4, cf- VII, 33, 7, par trois formes de raurore cor- 
respondant aux trois mondes-. Inversement les eaux, qui d’ail- 
leurs sont enveloppees pendant rorage d’une obscurite, II, 
23, 18, analogue ala nuit d’ou sort Taurore, semblent lors- 
qu’elles sent reprtlsontees se levant, X, 37, 2j se levant brii- 
lantes, II, 30, 1, « tons les jours », assimilees aux aurores, 
peut-^tre en tant que formant les nuages dores paries rayons 
du matin. On s’expliquerait done aussi que trois formes di- 
verses eussent ete attribiiees aux eaux. Nous verrons au cha- 
pitre de mylholoffuiue qu’au moins dans d’au- 

tres systemes do division do Tunivers elles ont des formes on 
nombre egal a cclui des inorules. 

Erifiri, dans quelque rnesure quo se soit operee la confusion 
reello des aurores et des eaux, il est certain en tout cas, et 
e’est la le point sur lequel il importe siirtout d’insister, quo 
les formules qui concernent, soit run ou rautre do cos tUe- 
ments des plienornenes celestes, soit les dloments du culto qui 
lour correspondent, sont souvont equivoques par la raison 
que tons peuvent otre, ainsi que nous ravoas vu, ropresentes 
par los nuunes figures mytliiquos, et prendre par exemple la 
forme de fenimos ou celle do vaches, en sorte qu’a ddfaut 
d’autres details les formules en question peuvent etre appli- 
cables a I’lin quelconquc d’entre eux. 

Elies peuvent I’otro aussi au ciel ou a la terre, du moins 
lorsqu’elles concernent une seulo femme ou une seule vache. 
Ainsi*. nous rencontrerons dans le inythe des /?ibhus une 


i, L'aurore dans Toraiio- pourraii aussi rr^prosenter peut-ctre la « inaniies- 
tation » de rdclair desigiK^i pai* )e mot teminhi vviyut, 

^1. Nous verrons pourtant au chapitre de qu’un 

mythe des trois aurores ou des trois jours peul s’expliquer aussi |)ar les trois 
divisions du jour. 
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vache frenant toules les formes, IV, 33, 8, et qui pcmrrait 
I’e^rdsenfer la terre au vers IVj 33, 1, o« les .Ribhus sont 
pries « (i’etendre » cette vache brillante ; cf. V, 86, 1. Re- 
raarquons d’ailleurs a ce propos que si les eaux et « les au- 
rores » peuyent seules, avec les off ran ties et les prieres, 
4tre representees par tout im groupe de femelles, une seule' 
femelle peut representer, non-seulement I’un des niondes, 
non-sculement « I’aurore », mais les eaux du ciel, concues 
cornme reunies en une seule nuee, ou, selon rexpression du 
vers IV, 19, 6, on une grande riviere qui renferme toutes 
les yaclies ; cf. I, 140, 5. 

Enfin, il faut naturellemeiit ajouter au nombre dcs applica- 
tions de nos forraules celle qui peut en <Vre faite aux vaches 
reelles, aux troupeaux du sacrifiant. Cos vaches qui, cn bu- 
vant les eaux du ciel, V, 83, 8, ou en inangeant Therbe que 
ces eaux ont fait croitre, se nourrissent en qiielque sorte 
d’elle.s-m^mes,X, 100, 10, e’est-a-dire de leur propre essence 
celeste, peuvent, comrne leurs prototypes divins, flgurer 
m^me dans des formules d’un caractere decideinent mytho- 
logique. Cette confusion des vaches reelles et des vaches 
inythiques est evidente dans I’hymne X, 100 ; cf. 1, 164, 40. 

Void maintenant quelques oxeinples de riiidetennination 
des formules concernant les vaches mytbiques. De toutes on 
a pu dire qu’elles douneut leur lait sans etre traites, et 
qu’elles rajeuuissent sans cesse, III, 55, 10. La diversite des 
significations mytbiques « du beurro » ne pormet pas de 
preciser la nature de la vache ou, d'apros lo vers IV, 5S, 4, 
il a ete trouve par les dieux. Nous verrons que les fouctions 
divines de Savitri ne sont pas limitecs aux plienoraenes so- 
laires, de sorte que la vache bonao laitiere, invoqude avec 
lui au vers I, 104, 26, no represente pas necessairement et 
exolusivement I’anroro. La vache sterile que le.s Aevins ren- 
dentfecondc, I, 112, 3, cf. X, 31, 10, doruierait lieu a une 
observation analogue. La raison qu’ou peut avoir en revan- 
che d’admettre qu’au vers I-, 04, 5, la maraolJc traite par les 
Maruts est celle de la nuee, est moins le caractere mytholo- 
gique des Maruts, dont les fonctions s’exercent priiicipale- 
ment, mais non exclusivement sur les phenomdies meteoro- 
logiques, que le rapprochement du vers suivant ou il est dit 
pareillement des Maruts qu’ils traient « la source tonnanOi n. 

La couleur « rouge » des vaches mythiques peut etre une 
raison d’identifier ces vaches aux aurores, quoique les eaux 
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de ]a nuee puissent etre aussi roiigios, so'||;; par les ral^'oris de 
Taurore ”ello-ni4ine, auquel cas elles se confondent d’iailleiirs 
a peu pr^s avec elle, soit aussi par reclair. Deux des mots 
exprimant cette couleur, le mot ainsi que sou prirnitif 

usra, a cause de Icur etroite parents avec les noms de Fau- 
rore, ttshas et its/wr, suggerent plus directement encore 
Fidee de ce phenomene, et quand ils sont employes commc 
substantifs feminins, peuvent presque passer pour deux de ses 
iioms. Cette interpretation est admise pour le feminin mrd 
par M. Grassmann (.s. v.), et peut 6tre etendue selon moi 
au feminin usriyd, sous cette reserve pour Fun et pour 
Fautre, qu’ils ne designent Faurore que par Fintermediaire 
de Fidee de « vache couleur d’aurore « correspondant 
a Fidee de « tauroau couleur d’aurore », expriraee par le 
masculin (les memes mots Le mot usriyu peut designer des 
vaches reelles, cf. VIII, 4, 10, les vaches rouges fournissant le 
lait du sacrifice, I, f>3, 12, et 153, 4, dont les gouttes, dans 
leur union avec le Soma, peuvent 6tre assimilees particuliere- 
ment aux aurores, et recevoir elles-rnemes pour cette raison 
en infime temps que cornrne representant les vaches (Foil elles 
sonttirees, le nom de « vaches coulciur d’aurore », IX, 03, 2; 

00, 14, cf. 08, 1. En dehors de ces passages, Fapplication 
r<3guliere du nom d'mriyd aux aurores, naturcllement sug- 
g(}r(3C par Fetymologie, tie me parait coutredite par aucuu trait 
essentiei des formules oil il se rencontre. II est vrai qu’au 
vers IV’’, .50, 5, il est parl(5 du bruit que fiiit Brihaspati en 
dfilivrant les vaches dtisigmks par ce nom. Mais une confu- 

1. Voil* siirtoiit pour N'fru I, 5)2, 4 ot IV, 1, lii; cf, I, 8. llicn ne s’oppose a 

ce ((a’mix vers VI, 2 ; X, et menui VIII. G'l, s ci X, I7!>, 2, pour ie.s- 

(jiieLs Gr. ubafuLjiiiic le sens vr « aurore a, le mot usrd deii^ne ee phe- 
nornt'iio, sous le benefice tie la lueine oli.^ervation. 8ur le vers 1 de rhymne 
X, 10!), je renvoie a I’obscrvatioii laite plu.s liaut a jn*opo.s de riiyinne eiv 
tier; cf, 1, 1.22, I V (Test et^aileinent. le rtbniniii 2 Lsrd. (jui se rencontre au vers 

1, 87, 1 : il y desi^ae les nuils, comaie ailleurs le mol. iishus lui-ineme 
(voir p. 2 ^ 1 5) j. 

2. Le nom dbcsTf/ est donne a Agni, I, 00, 51, aux Acvins, II, 80, 8; H'.. 45, 
5; VI**02, 1 ; VII, 7 », 1 (<jaas les (jimli’e ])reinier.s pas.sages avec allusion eyi- 
dente a i'etyniol(\aie;, aux anciens pnures Manas, I, :17I, 5 (avec la nuhne 
allusion, cf. le:s Mariits, VIM, STj, S}, eelui d'(fsru/n a Soma, IX, 70, fi; 74, 
8, et au ciel lui-mome, V, 58, 0. Dans ce dernier passage il serl d’epilhete an 
moi rvishnhha, tanroaii. Ma princijtale raison pour lui donner a lui~memc, 
ainsi (]u’au mot v/i-m, le sens de taureau, est Tarialogie des ferninins w.vrd, 
u,rriyn. Jo considero le rapprochement de ces mols et de «.yAtr/, mhXra • 
s. V.) comme tres-cuutestable, ces derniors pouvant avoir perdu iiii k. cf. 
vkshnn^ 



sioa d©!^ traits ompruntes aux deux ord res principaux de 

ici d’autant plus facile a admettre 
qua le bruit en ^uestien ^ ne reprdsente^^^^^q 
le tdnnerre, toute la formule suggerant avant tout I’idee d’un 
sacrifice celeste. En revanche le mot usriyd, expresseraent 
appliqiie aux yaehes de I’aurore, delivrees par I’aurore elle* 
t ineme, VII, 75, 7 (cf. p, 246), ou poiissees en avant par le 
soleil, Vli, 81, 2, parait oppose comme epithete des yaehes a* 
Tepithete aptfd « aquatique », appliquee aux vaches de la- 
nuee.IX, 108, 6. 

Quoique notre interpretation des mots uura et unriya di- 
minue d’autant le noinbre des pa.ssages oii la nature des 
vacheS mythiques pourra^ nous paraitre indeterminee, ce 
iiorabre reste tres-considerable, comme on le veiTa dans la 
suite de ce livre. Ces vaches, memo lorsqu’elles sent placees 
dans le ciel, y peuvent representer d’ailleurs, et je viens do 
faire encore allusion a ce fait, les elements feraelles d’un sa- 
crifice celeste, et particulierement la priere des dieux, cette 
grande vache qui prodigue son lait aux homines, X, 101, 9. 

M6me en tant qu’elles representent les elements feraelles 
d’un sacrifice, et d’uu sacrifice terrestre, les vaches mythi- 
ques sont encore susceptibles d’uno double interpretation. 
Ainsi les vaches des homines que rogarde Indra, X, 43, 6, 
les vaches avec lesquelles on poursuit, litteralement on 
(f chasso )) Indra comme un gibier, VIII, 2, 6, cellos dont 
les dieux sont « oiiits a par les sacrificateurs, 1, 151, 8, peu- 
vent etre, soil les offrandes, soil les prieres. « Que toute 
vache te soit agreable », dit a Indra rauteur du vers 1, 173, 8, 
rappelant ainsi que la vache est le symbole de tout ce qu’on 
offre aux dieux aussi bien que de tout ce que les dieux don- 
nent aux hornmes. 

Enfin, dans une formule comme colle du vers X, 17(5, 1, oii 
il est dit des sacrificateurs qu’ils ont en quelque sorte atteint 
la vache mere, il parait impossible de decider si cette vache 
reprfeente un phenomene celeste, auroro ou nuee, ou bien 
la priere, tirant d’afileui’s son origine du ciel, que les pretres 
ont reussi a reproduire sur la terre. Nous aui’ons plus disne 

1. Au vers X, (iS, 7, le geiiitif.sivnv'ud/)!, epitlicle ties vaches designees' par le 
mot usriija, peat etre rapporte an leminin de i|ui me parait signifier, 

non « retentissant », comme le veuleut MM. Roth et Grassiiiann, mais « hril- 
lant n ou « celeste i. Rien ne nous empeche, aux vers 1, Hi, 12; HI, lit), (i, 
V, 30, 4 et 0 , d’admettre la meution successive des uurores et des caux. 



fois rocciasioii, dans rinterpretation dos vacUes niythiques, 
d’hesiter ainsi entre les phehomenes cdlestes et les dements: 
qui Jes representent dans le culte. 

II faut cependant remarquer a ce propos qu’un trait carac- 
teristique des representations de la priere pouri'ait ^^tre 
cherche, non-seul<?morit dans les « huit pieds » des vaciies 
dont il est question an vers II, 7, 5 (voir p. 313), mais plus < 
generalcment dans la simple mention des « pieds ' » de lafe- 
melle mytliiquo, qui representoraient les pieds des vers dont 
sont composes les liy nines. Du moins peut-on croire que celle 
qui, « etant sans pieds », arrive avant celles qui out des 
pieds, VI, 59, 6, cf. I, 152, 3, ropresente la femelle cdleste, 
aurore ou nuee', par opposition, pon-seulement aux vaches 
ou plus generalement auxfemellos reelles, mais aux prieres*. 
Cette distinction d’ailleurs n’a rien d’absolu. De plus les 
pieds de la vache peuvent correspondre a ses differents se- 
jours, I, 164, 17. Enfin la terre, si e’est d’elle qu’il est ques- 
tion au vers X, 13, 3, a quatre pieds representant les quatre 
points cardiiiaux, et I’eproduits par la parole, ibid,, dans les 
quatre padas du vers. 

Nous aurons dans la suite de ce livre plusieurs occasions 
de revenir sur le caractero, souvent complexe ou imletcrrnine, 
de la femelle mythique, a propos de differentes formes de 
cette femelle qui jouent un role dans telle ou telle legende 
particulierel D’un assez grand noinbre d’autres personnages 
, feminins, lesliyUnnes, du /tig- Veda rie nous font guere con- 
[ uaitre que lesnoins. Telles sont, a part Hotni Blnlrati, I/a, et 
i Sarasvati,; sur lesquelles nous reviendrons tout a riieure, les 
deosses 'cuniprises dans trois enumerations, I, 22, 9; ]0etl2; 
II, 31, 4; V, 42, 12, des femnjes divines voirGr. u.), 
des epouses des dieux, corapagnes de Tvasli/ri, ou, selonl’ex- 
pression equivabmte du vers V, 42, 12, epouses du male, 
i Indrani, Varunani et Agnavi, I, 22, 12. notmnees encore 
(eTisemble au vers V, 40, <S, avec acdui rdi, « la splondeur 
des Aevins? » et Rodasi que nous retrouverons dans la com- 
pagnie des Maruts, sont, comme I'indique leur nom, des 
, ..epouses d’Indra, de Varuna, d’Agni. Mais Agnayi ne reparait 

pas aiileurs. VaruHani ii’est plus nominee que deux fois, 

♦ 

Nous verroiis quo los vaches vni’liwlrn rloone au.v homines sont aussi 
apxielecs dos vache.s sans pieds [vite pa deOJiij ah'}, VIJI, 2, IJd. 

i. Au vers 11, 15, 0, au contraire, ce sont les pritu-es qui semblent appelees 
les R rapitlcs » par 0]q>ositioii aux aurorcs. 



au vers.II, 32r en compagni^ d’lndr^nl et d’autres deesses, 
et au yens Vllv34, 22, en compageie RodasiMndrani soale 
joue un role dans uno le^^^ qui feit le sa- 

jet de riiymne X, 86. Or, nous verroiis quo la fomelle my- 
tliique a ete sous toutes ses formes, y compris celle de 
priere, consideree cornme I’dpouse des dieiix. Le vers V, 4(1, 
.7, d'ailloiirs, pi*ec(k]arit Tuno des enumeratiODS qui vierinen'" 
d'etre citees, constate qiie, des epouses des dieiix, les imoj 
sout c< terrestres » et les autres sont « sous laloi des eaux » 
c'est-a-dire atmospheriques. 

Au vers V, 42, 12,|les opouses du mflle sont expressemeni 
appeiees des rivieresj eF d'^leurs uri mythe sur lequel nous 
I’eviendroiis, celiii do iTvashiri se cachant an niilioii des 
femmes divines ses conipagnes, paniit devoir s’expliquer 
par ridentite de ces femmes avec les eaux do la nueo.!Mais 
cos epouses du male reqoivent en meme temps les quaTifica- 
tions d’oiivrieres aux mains liabiles. Le nom de rune d’elles. 
Raka, invoque encore dans rijvmne II, 32, avec coux dt 
'GungAo Sinivali, 8, a designe plus tard, comme eelu: 
de Siiuvdli, une dos phases do la lune on le genie qui y pre- 
side, Je n’insiste pas sur ces formes des deux mythes, formes 
vraisemblablemeiit secoudaires comme le sout; en genera 
tons les mythes qni se rapportent au ciel noctiirno(voirp. 15(>) 
Mais jc dois relever daiisriiymne II, 32, a cote des passages 
qui nous montrtuit Raka et Sinivali coiisiderees, aiiisi ([U( 
laplupart des femolles mjthiques, celle-ci cornrne une mere 
T^celle-la peut-etre comme une vaclie, 3 et 4, celui qui attri- 
buo a la seconde (h*s duigts habiles, 7, et celiii oii ia premiere 
est price de « coiidre Touvrage avec une aiguille (pii no so brisc 
pas », 4, Ils prouvent que la notion do ces diAiinites n’est paf: 
moiiis complexn quo colie doSarasvati, nominee avecRakfi ai: 
vers V, 42., 12, et doiit nous constaterous bieiitbt le doubh 
caractm'e, naturaliste ct liturgiquo.Sur Brihad(!iva,invoqiie( 
dans Ic memo vers, ct dont le nom, employe aussi au mas- 
culin, parait signifler <( qui habite le haut du ciel w, je n’a. 
ricn a ajimter, si ce n’est que cette deosse, qui regoit au ven 
X, 64, 10, le nom de « mere », est encore aux vers II, 31*, 
et V, 41, 19, rapprochetMruTMpersoiinage de caractere deci^ 
dementiiturgique, I/a.|On pout cependant remarquer en outn 
quo le masculin bnlutddiva est applique principalement adej 
sacrilicateurs mjthiques, II, 2, 9; IV, 37, 3; IX, 79, 1 : X 
66, 8; 120, 8 et 9. 



/ Le nom de Va rfltri, compris dans I’enumeraiion du vers I* 
22, 10 ; cf. Vfrf, 38, 5 , 40, (3, signifle « ptotect rice ^ et esi 
emploj^ an pluriel , peut-dtre comme laoffl geiieriqua^ 
femihes divines, III, 62, 3 ; VII, 34, 22/ E est rapprophe au 
vers V, 41 , 15 de celui de .R asA,, do la grande mere ^feasd. 
Or, ce dernier nom designe une riviere terrestre, V, 53^ 
X, 75, 6, et de plus comme nous Fa^vons dlf^^ (p. 256), 

une forme celeste de .cette riviere, X, 108, 1 et 2 ; cf. VIII, ' 
61, 13 et IX, 41, 6 ; X, 121, 4 et IV, 43, 6 ; X, 121, 4. Mais 
au versi, 22, 10, c'est de EliishytA, c’est-a-dire de la cuve 
an Soma divinisee, que VarAtri setrouve rapprochee, comme 
au vers III, 62, 3, les Varutris le sent de Hotra BiiArati, di- 
vinite liturgique, et conipagne ordinaire d’Ra et de Sa- 
rasvati. 

En somme, et c’cst la seule conclusion que je veuille tirer 
des observations qui precedent, les idees liturgiques et les 
idees naturalistes sont representees a la fois, et en une 
forte mesure confondues dans le groupe des femmes di- 
vines S sinon dans chacun des personuages dont il se com- 
pose. 

La qualification de femme divine, yndm dcvim, est encore 
donnee a Araraati, V, 43, 6, qui aurait pu peut-dtre flgurer 
dans la section precedente comme une personnification pure 
et simple de la priero. En effet, si son nom, qui parait devoir 
etre decompose on ara (adapte ou conforme au via) et mali 
« ponsec, priere » , est un simple compose de dependance, il 
signifie priere conforme au rta, a la loi (voir iv” par- 
tie, ch. 111 ). Mais si, comme semble rindiquor I’accent, 

■ reste sur Ic premier terme (sur la socondc syllabe du premier 
terme), le compose est possessif, il signifie simpleraont « dent 
la priere on la pensee est conforme a ia loi », et a pu desi- 
gner unc forme plus complexe de la feraelle mythique. En 
tout cas, le caractere | d^^ramati sera essentiellement litui'- 
gique,] tant d’apres son nom que d’apres les passages ou 
olle est rapprocliee de la cuiller pleine de beurre (assimileo 
a une jeune femme), VII, 1, 6, de I’offrande, Ao/rd, et de 
Brt^aspati, X, 64, 15. Bien entendu, son role n’est pas li- 
mite au sacrifice terrestre. Le vers X, 92, 4, oii elle reqoit 
repitliete mahi « grande », cf. 5 et V, 43, 6; VII, 36, 8, 

1. Nous vemms que les e|u5uses lies ilicux cUaiUeiit un liyiuae a Iiidi-a 
i[uand il combat coutre Abi^ S. 



rappolle que le domaiue du v/a est le eiol, le vaste espace. 
Par sufte, il est difficile de decider si, au vers V, 54, 6, 
les Maruts sont pries de diriger J’Aramati terrestre, ou d'a- 
mener TArainati celeste. Aramati est comprise flans des enu- 
merations do dieux, VII, 36, 8; 42, 3; VIII, 31, 12, etrap- 
procliee particulich'emcnt de TvaslUri, VII, 34, 21, comnie 
toLites les femmes divines, ou de I’autre forme de TvasliCri, 
Savitri, II, 38, 4, cf. X, 92, 4, a moins que dans ce vers II, 
38, 4, le mot aramati, pris decidement comnK' compose pos- 
sessif, ne soit une simple epithMe de Savitri, signifiant 
<( pieux )). 

Quand deux femelles mythiques sont rapprocheos ou op- 
posees, elles peuvent representer le ciol et la terro, inais un 
rapprochement ou une opposition de ce genre pout aussi ne 
fairo allusion aux deux mondes qu’en tant qii'ils servent de 
sejour a deux formes differentes de la fernelle, representant. 
Tune un phenomene celeste, I’autre un element correspon- 
dant du culte. Cost ainsi que le vers VI, 66, 1, oppose a la 
vacho celeste P/-icni qui no donne son lait qu’une fois (a une 
epoque dcHerminee), respeco, portant le memo nom dc vaclie, 
qui so gonfle de lait chezles mortels, et qui pout comprendre 
d’ailleurs les vaches reclles, aussi bieii que les offrandes et 
les prieres. Au vers 21 de riiymne VIII, 20 aux Maruis, les va- 
ches qui, etant de intmie race (commo les Maruts), se lechent 
reciproquement, pourraient bien symboliser les rapports mu- 
tuels des femelles celestes et des femcllos terrestres. Les 
deux pieds, superieur et inferieur, de la vache, I, 164, 17, 
doiveut aussi correspondre aux deux mondes. Nous retrouve- 
rons au chapitre suivant Topposition de la lemellc ctdestc 
et de la fernelle terrestre bion marquee dans leur rapport 
avec le petit qu’elles allai tent toufes les deux, mais que la 
premi(me abandonne souvent. III, 55, 12 et 13. Nous y 
verrons aussi que cellc-ci passe pour la m(h*e dc rautre, 
III, 55, 12. 

Toutefois, la mere pout aussi, cornme lepere (voir chap. I\0. 
representor Fessence permanento et cachee des formes qui 
se manifestent dans les differents mondes, et, par opposi- 
tion au pere, Fessence des elements femelles, cf. II, 5, 
6. Les filles sont naturellement au noinbro do trois dans 
les formules qui font allusion ala division de FUnivers eu 
trois parties. Dc la los trois scours a venues on ce mondo 
IL 5. 5, et los trois vaches dont Fiine est au-dossous de deux, 

•.>1 
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les deux autres etant au-dessus de la premiere, X, |)7, 4 ; 
ci\ I, 164, 17. 

Nous avons vu d’aillcurs que ces trois formes de la femelle 
pouveut etre toutos trois assimilees a I’Aurore, et il en est 
aiusi precisement dans la suite du vers X, 67, 4, oii elles re- 
coivent lo nom d'usrd, 

; Dans une triade feminine dont I’etude exigera d’assez 
longs developpements, celle dos deesses invoquees au vers 8 
des hymnes 4pri I, 188; III, 1; IX, 5; X, 110, et /Ipra 
II, 3; V, 5; VII, 2; X, 70, et au vers 9 dos hymnes 4pri 
I, 13; 142y nous allons voir que chaque personaago pent Mre 
considere7 dans une certaine mesure, commo representant 
a la fois les dilTerontiJS fomelles mytliiques, en sorte quo la 
reunion do ces trois porsonnages equivalents doit s’expliquer, 
comino le inytbo des trois aurores, par une application secon- 
daire du mytlic, deja consacre, des trois formes de la femello. 

Insistons d’abord sur ce nombre do trois deesses. II est 
expressement indique dans tous les hymnes /Ipri ou /Ipra, 
excopte rhymne I, 188, qui, (Daillours, nomme separement 
trois deesses, avec addition du mot sarvdh a toutes », et 
rhymne I, 142, ou nous trouvonscinq noms : kotrd, bhdratij 
tidy mras'imti, laaht cinq noms, trois se retrouvont 

seals dans cinq de nos hymnes, a savoir I, 188; II, 3; 
X, 110 et los deux hymnes 111,4 et VII, 2 ou le vers on 
question est congu en termes identiques : ce sont sarasvaiiy 
ild et hhdraiL Lo vers 9 de riiymno I, 13, et le vers 8 de 
rhyunne V, 5, qui sont aussi irlontiqu(is , no coutiennent pa- 
reiilemont que trois noms ; mais lo nom de bhdrali y est rem- 
place par celui de mahL Dans rhymne X, 70, on ne rencontre 
que le noni d’ild, bien que le chiffre de trois deesses soit in- 
dique. Enfin, nous retrouvons a la fois les noms de bhdrali 
et de mahi dans rhymne IX, 5, en meme temps que ceux 
(Vila et de sarasvali : mais le nombre de trois deesses y est 
<,'xpressement inaintcnii en depit des quatre noms. 

On pent conclure de la qudBharati et Mahi| qui, tantot se 
remplacent, tantot se juxtaposent tout en paraissant ne 
complijpr que pour une, iso confondenh aux youx des Hshis. 
Quant a Hotra, dont le nom signiiie It ofFrande » L excepte 

1. Je ne vois aucune raison (rabandormer ce seas pour celui d'i avocation 
atix vers I, liJO, 1; YIII, 90, 8; X, G4, 15 (Or, i’.), et si le mot, au vers 
VII, lO'i, t>, s’applique a la priere, ce sera \ln exem[de a ajouter a ceux oii la 
priere est presentee coiame une offrande. 



peut-etye au vers X, t)4, 15 o« ce nora est rapproche deceux 
de Brihaspati et d’Arainati, elle n’est personnifiee qu’avec 
addition du mot bhdrati, et dans Fhjmne Apri I, 142, et aux 
vers I, 22, 10; 111, 02, 3, et au vers 11 dc I’hymne II, I, ou 
Agni lui est ideiitifie en meme temps qu’a I/a et a Sarasvati, 
,de sorte que ce vers renlerme une uouvelle mention des trois 
deesses. 

II paraitra bien natiirel, dans cette expression Itotru bha- 
rali, do faire du premier mot un substantif, et du second un 
adjectif, et d’adraettre que Toffrande a ete appelec « offrando^ 
des Bharatas » (AMraiam janam, 111,53, 12), comme/Agnil 
est, lui aussi, plusieurs fois appole le feu des Bliaratasj llf^, * 

1 et5; IV, 25, 4; VI, 10, 19 et 45, du nora de ccfe race | 
antique, cf. Ill, 23, 2.| L’adjectif hhdratl, pris substanti- " 
vement, aura eu priraiffvement le 106016 sens. Ilotra Bharati 
ou Bharati sera d’ailleurs devenue une simple personnifica- 
tion, et une personnification divimsee de roffrando en ge- 
neral. De plus, elle est placee uu vers I, 142, 9, au milieu du 
groupe des dieux Maruts, tres-souvent congus, aiiist que 
nous le veiTons, comraedes pretrcs celestes, mais, bien en- 
tcndu, commc des pretres dont le sacrifice est assiniile aux 
phenomenes naturels. On peut en conclure, qu’en m6me 
temps que I’offrande antique, elle represcnto, au rnoins indi- 
recteraent, les elements fcmolles de ces phenomenes. C’est 
pcut-otro eu cette qualite d’olFrande d’un sacrifice celeste 
qu’elle a etc appelec aussi Mahi « la grande », c’est-a-dire 
« la grande ofifraDdc » (cf. la « grande » cuve, la « grande » 
louange, la « grande » more, la x grande » vachc. Or. s. v. 
mahi). Les offrandes partici)liere.s semblent associees a leur 
type general, a leur jsersonnification divine, dansl’cxpression 
bhdrall hhuralJMih .sajoHfidh, III, 4, 8. 

Ce sens d’ « offrande ■> parait 6tre aussi I’un de ceux du 
nom, beaucoup jdus usite, d’Ba.| Ce dernier lui-raemo est, 
dans ses di verses acceptions, a peu pres synonyme de fd, a’ 
cola pres que id n’est pas devenu le nom d’une deesse.Le sens 
d’ « offrande » j»our td est indique surtout par I’cxpression 
i!lffl.« pade, designant le lieu ou Agni a ete allume |)ar Manus, 

II, 10, 1, cf. I,"l28, 1 ; VI, 1, 2 ; X, 70, 1 ; 91, 1 ; 191, 1, et 
mieux encoi’e par celle de hotavam i\a\i « sacrificateur de 
rofframlG », appliquee a Agni, III, 4, 3. Or, rexpresslon Has 
pade a son equivalent exact dans rexpression ildyds pade, 

III, 23, 4 ; 29, 4 ; X, 1, 0; 01, 4, desiguant pareillemeut le 
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lieu oil est no ilgrii, X, 1,6, appele aussi, comme aous le 
verroiis, le fils d’i/fV, III, 29, 3. Le sens d’ c< offrande » est 
d’ailleurs indique encore pour ce mot ild par lo vers VII, 
3, 7, ou il est construit (au pluriel) parallelement au mot 
havya, et surtout par I’epithete iXdvantdh, appliquee aux 
pierres du pressoir, X, 94, 10. • 

La derniere citation suggere particuliereraent I’idee d’une 
offrande liquide. II en est de mdme des passages oil notre 
mot est construit comme regime de la racine mad « s’eni- 
vrer », III, 53, I ; 59, 3 ; VI, 10, 7. Le sens du mot id pent 
d’ailleurs etre precise rle meme d’apres lo vers VII, 47, 1 
oil la premiere vague des eaux qui a servi de breuvage a 
Indra est appelee urmim ilah. 

On voit par cet emploi du mot id qu’il peut designer uno 
offrande, ou plus generalement un breuvage celeste, aussi 
bien qu’ime offrande terrestre. C’est ainsi encore qu’une di- 
vinite de I’orage, non autrement designee, reo^lt le nom 
i d’ilffls ;}<i/.ih « maitre de Fid », V, 42, 14, donne aullsi au dieu 
Pushan, VI, 58, 4.}Enfin les hommes demandent a Sarasvati, 
X, 17, 9, lour part de Fid. 

TLes excmples d’un emploi analogue du mot ild sont beau- 
coup plus nombreux. Mitra et Varu«a sont places au milieu 
des ilrf, V, 62. 5, et 6, et pries d’eu arroser le domaine du 
sacrifiant, VII, 65, 4. Los montagnes divines, c’ost-a-diro 
les nuages, degouttent d'ild. III, 54, 20. On attend Fild du 
dieu Parjanya dontle nom signifie « image », VII, 102, 3 ; 
cf. VI, 52, 16. Les Sonias donnmit pareillemorit cette ild, 

IX, 02, 3, figurant aux vers V, 53, 2;- VII, 04, 2, avec la 
pluio qui est elle-meme appelee iluvali, IX, 97, 17. On 
parait lui attribuer comme aux e,aux la vertu de guerir. III, 
59, 3, et par suite de prolonger la vie, II, 1, 11 ; VI, 10, 7. 
Si d’ailleurs, d’apres les citations precedentes, Felement 
celeste designe par le mot ild semble etre ordinairement 
Feau de la nuee, ce meme mot pent etre considere comme 
designant aussi les bienfaits des dieux en general, I, 40, 4; 
48, 10; 180, 1; IV, 2, 5; 50, 8; VIII, 32,^9; IX, 108, 13- 

X, 64‘, 11. 

Personnifiee ' , /Id, la deesse lia, VII, 44, 2, cf. II, 31, 4, 


1, Peut-etre id I'ost-elle aussi au vers 1, 1:28, 7 oii elle est distingiiee tie 
i*olTrari(le comme « ftiisant » Poftrande, et au vers III, S oil il est dil 
t]Ue le fen est allurne par elle I'ct*. encore III, 27, lo'. 
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dont le’nom est doniie aillcurs au don de la vachc, III, 1, 23, 
devient elle-m6mo ime vache, III, 55, 13, et la mere du trou- 
peau, V, 41, 19; cf. VIII, 31, 4. L’epithete ghnahaslii (cf. 
ghrtapadi X, 70, 8), « qui a les mains pleines de beurre », 
VII, 10, 8, parait rassimiler a line femme. II s’agit dans ce 
' passage de I’offrande terrestre, puisque I/A, y est representee 
« assise », etablie dans la demeure des sacriflauts. Au con- 
traire la mere du troupcau invoqude au vers V, 41 , 19, sem- 
ble bien etrcune vache celeste; cf. 18. 

L’offrande ct la priere, souvent assimilees, meme sous 
leurs formes terrestres, sont plus facilement encore confon- 
dues sous leurs formes celestes, par o.Kemple dans les phdno- 
menes de Forage ou elles roprescntent, I’line les eaux de la 
nuee, I’autre la voix de ces eaux qui est le tonnerre. Nous ne 
nous etonnerons done pas qu’I/a devienne, au vers III, 7. 5. 
le « chants, la priere « commune »’ des sacrifleatears 
celestes. Ainsi s’explique le vers I, 31, 11, oii il estditala 
fois des dieux qu’ils ont fait d’Agni (rapproche encore d’l/a 
au vers V, 4, 4) le premier Ayu pour Ayu, et qu’ils ont fait 
d’l/a I’inStitutrice do rhomine : la priere divine est en effet 
le modele de la priere humaine, commo le feu doscendu du 
ciel est le prototype du sacrificateur. 

Dans la deesse Bharati, ou Hotra Bhurati, ou Mahi, nous 
avions deja reconnu ime personnification do I’offrando, tant 
de I’offrande terrestre, puisque I’un do ses noms signilio 
TolTrande des llharalas, que de I’offrando celeste, puisqu’elle 
est au vers I, 142, 9, placee parmi les dieux Maruts. Nous 
venons do reconnaitre egalement dans la deesso l/;i une per- 
sonnification de roffrande, soit celeste, soil terre-stre, et 
aussi de la priere assimilec a roffrande. L’dtude de notns i 
trolsieme deesse, de Sarasvati, va confirmer I’idde que les 
trois personnages de la triade sont a la fois equivalents et 
multiformes, et que chacun d’eux equivaut en sorame a la 
triade entiere. 

Le nom de Sarasvati a ete donne a uii grand fleuve du 

N.-O. de rinde, et e’est evidemment de ce fleuve terrestre 

qu’il s’agit dans divers passages des hymnes oii nous voyons 
les Purus habiter ses deux rives, Vll, 96, 2,^djfrerents rois 
regner sur ses bords, VIII, 21, 18, les sacrifiants souhai- 


1. GaayfL CL le f/ana, la troiipet Muruts, si souvent consideres (jomme 
ties pretre.s divins. 
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tor d y raster toujours, VI, 61, 14. La Sarasvati aussi 
nommeo III, 23, 4, ot invoquee, X, 64, 9; 75, 5, avec d’au- 
tros rivieres voisines, la Drshadvati, la Sarayu, lo Sindliu 
(Indus), Ic Gauge, la Yamuna. J 

Mais cornme les eauK terrostrcs on general, les diiierorites 
rivi(n"es viennent du ciel oil elles out chacuiie, au moins les 
principales, une ou piusieurs formes divines. C’est surtout a 
ces formes superieuros des rivieres qu’a dii etre attribuee, 
coiiiniG au vers 1 deriiymue Vll, 96, a Sarasvati, la dignite 
supreme designee par le mot asun/a, Le vers suivant est 
pourtant cclui qiii nous moiitro les Purus etablis sur les deux 
rives de la Sarasvati. Mais rien irestplus conforme a I’esprit 
general de la rnythologio vedique que cotte confusion dcs 
formes celestes ot terrestres de cbacun do ses elements, En 
tout cas lo caracloro njytln(]iie de Ja Sarasvati ne saurait etre 
rcvoque on douto au vors V, 42, 12, oil die figure avec Ilrhad- 
diva ot Ilaka (voir ci~dessus p. 319) dans one formale d’in- 
vocation auxj rivieres <( dpousos du male (Tvashtri) »; II y a 
inieux : au yds V, 13, 11, die est prieo do descoridre du 
cio], dela montagne (cdcste). Levers 2 do rhymae VII, 95 
a la Sarasvati, liymiic oii la cornparaison <le cin/to riviere a une 
forter(3sse (.rair'aiu, 1, ot surtout\la mention dujeune taureau 
qui croit au milieu des femmes, TB, suggeront naturellement 
ridce dos riviiu’os cd(\sto.s, poutYdro intorprdd dans le meme 
sons : (( l^a Sarasvati a brille seule (au>-do.ssus) do toutos les 
rivitu’os, pure, ot vonant des montagnes, do la mer (celeste). » 
D an s 1 'ep Itho to s uulh mndld (accen tu eo s tir 1 a prexnidr e 
syllabc) qui lui est donneo au vers VII, 36, 6, lo mot sindlm 
dosigne sans doiii(^ aussi la mer celeste dont la Sarasvati 
est fille. On s'oxpIiqiK^ ainsi que cotte riviere, la premiere, 
cf. Vi, 6], 9; 13; Vll, 05, 1, la plus « inaterndie» et la plus 
divine ‘les rivieres, 11, 41, 16, iiommee do jireforonce avec les 
oaiix rliviiios, X, 30, 12, cornme lour pojvsoujiilicatioii la plus 
achovden soil compristi dans des enumerations de dioux, 
avec, Val. 6, 4, cf. VL 52, 6, ou sans, IX, 81, 4; X, 141, 5, 
les sept rivieres )u qui out etc, ;ui moins a rorigino, des 
rivieres piu’omcnt mytbiques. Cos sept rivieres sent les sept 
sinurs do la Sarasvati, \'L 01, 10, appeleo ailleurs ellc-ineme 
la <x septiemo », Vll, 36, 6. 

C’est soolomont au chapitre de l^irilkmciiquc mythologi- 
^jue que nous pourrons determiner la signification du nom- 
bro sept et (m eonstater la relation avec run des differents 
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systemcs de division de I’Univers. Mais au vers VI, 51 , 12, 
la Sarasvati, en memo temps quo repitheto mptudhutu « sep- 
tuple », revolt cello de trishudluisthd « quia trois deiiieures ». 
C’cst precisemont la qualification souvent appliquee a Agni 
et a Soma, parce qu’ils ont trois s(\jours dans les trois raon- 
des. Elle doit avoir le memo sens dans son application a 
Sarasvati. D’ailloiirs le vers precedent, qui nous montre la 
Sarasvati remplissantratmosphere comme los espaces terres- 
tres, suggere directement I’ideo que ses trois sejour.s (comme 
ses sept formes) correspondent aux differeiits mondes. 

De Cette notion d’une triple Sarasvati on pent decidement 
afflrmer qu’clle renferme a elle seule tons les elements de la 
triade des hjrnnes .4pri et Apra. La riviere celeste est en 
eflFet le prototype de toutc ■iffrande, et memo, comme la voix 
du tonnerre, pdv/'i’avi tau>/aluh, rapproclnio au vers X, 65, 
13, de Sarasvati qui lui est peut-etre identitiee au vers VI, 

49, 7, de touto priere. Dans les memos vers du resto, Saras- 
vati, qui doit devenir dans la mythologie posterieure la 
deesse do i’eloquence, epouse de ce Brahma dont h? proto- 
type est le Bralimaaaspati vedique, est invoquee « avoc les 
prieres », X, 65, 13, de memo quhdle Tost aillcurs avec los 
rivieres, appaniinment comme leurmodele, et Oislui domande 
la ])riere, 41, 49, 7. Elle est encore invoquee avec los prieros 
au vers VII, 35, 11 ', ot comme inspiratrice des prieres, des 
hyiunes, aux vers I, 3, 10-12, cf. 11, 3, 8; VI, 61, 1. Enfin, 
il y a tout lieu de croiro que la parole invoquee au vers VII, 
30, 7 en compagnie d<'s Maruts n’est pas distinguee de Saras- 
vati nominee au vers precedent. Sarasvati, en eil'et, parait 
etre, comme Hotra Bharati, dans uue relation etroite avec ' 
les Maruts, III, 51:, 13; VII, 9, 5; 39, ,5; 10, ‘Iq d’oii la 
qualification de nuiritlvaii. « accornpagnee des Maruts w 
qui lui est appliquee au V{;rs 11, 30, 8, at cello de utaralsakhd 

« amie des Maruts » (cf. niarudvridkd, nom do riviere, X, 
75, 5), etendue a la riviere terrestre, VII. 96, 2. 

' Dans ses relations avec les Maruts, Sai'asvati, comme 
Hotra Bharati, parait remplir lo role qui, comme nous Ic 
verrons, est ordinairement assigne a liodasi.; En tant que 

1. II en li.sl, lie im'mio au v,‘i‘s X, SO, 5 du person naue raascu! in i'aj’asaal, qui 
est evidemment dans nne relation etroite avec Saravasti. 

2. Cf, tc rapprochement de Sarasvati et de Rudra, pure des Maruts, V), 

50 , 12 . 



coiopagne dos ancetres ou pitri«, montee avec eux sur un 
memo char, X, 17, 8, cf. 7 et 9, elle semble equivalente a 
Sarama, compagrie des pitris nommes Angiras, dans laquelle 
nous reconnaitroiis plus tard (IP partie) uno personnifica- 
tion de la priere. Elle partage avec elle Tepithete subhagd^ 
I, 89, 3; Vn, 95, 4 et 6; VIII, 21, 17, et, ce qui est plus 
caracteristique, elle triomphe du Pani, VI, 61 , I (comme de 
Vritra, ibid, 7), et c’est elle qui « trouve » ies rivieres pour 
les races des hommes, ibid, 3. Sarasvati semble encore 
remplacer Surya (voir ia IIP partie), comme compagne du 
couple Indra et Agni, VIII, 38, 10, identifie a celui des 
Aevins, ot comme preparatrice du SomS,, associee aux Aevins 
eux-memos, X, 131, 5. 

En somme Sarasvati, qui est aussi assirnilee a une vache, 
VI, 61, 14, cf. I, 164, 49; VII, 95, 2; IX, 67, 32, n’est 
comme I^a ot Bharati ou Malii, qu’une des nombreuses per- 
sonnifications equivalentes de.la vache ou plus generalement 
de la femelle mythique, represontant a la fois les elements 
femelles des phenomenes celestes, etles eldments correspon- 
dants du culte, transportds d/’nilleurs eux-memes dans le ciel. 
II faut seulomcnt remarquer quo le caractere liturgique do- 
mino dans la conception de Bharati et d’l/a, ot sans doute 
aussi dans celle de Sarasvati, au moins en taut qu’elle est 
associee aux deux premieres. Quand a la triade formeo dos 
trois deossos reunies elle no peut dtre mieux comparee qu\‘i 
celle qu'ont forraee dans la mythoJogie posterioure le Vish? 2 .u 
aux trois pas, le Rudra ((Uva) aux trois meres, VII, 59, 12, 
do la mythologie vedique, et le Brahma, succcsseur de Brali- 
ma^^aspati, qui a trois sejours dans la memo mythoJogie, e’est- 
a-dire trois diviuites dont chacuruj est, dans une cortaine 
mesure, oquivaleirti^ a la triade (mtiere. 
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